Hoofdstuk 1 


Beesten en kalenders 


Het idee van de zevenjarige verdrukking aan het einde van dit tijdperk is 
voornamelijk gebaseerd op het geloof dat de 70e week van Daniël nog 
toekomst heeft. Deze opvatting is gebaseerd op onvolledige kennis van 
de geschiedenis uit de jaren 1800, uiteengezet door de 
Dispensationalistische leraren. Hun opvattingen zijn door archeologen 
weerlegd, maar velen beseffen dit niet en zijn doorgegaan met het 
onderwijzen van onjuiste theorieën. Daarom is het belangrijk dat wij 
laten zien hoe Daniëls 70 weken (70 x 7 = 490 JAAR) zijn vervuld. 


Jaren geleden, toen ik voor het eerst de timing van Daniëls 70 weken 
begon te bestuderen, vond ik mezelf terugwerkend zoals zovelen voor 
mij hadden gedaan. Ik begon met mijn veronderstelde datum van Jezus! 
kruisiging en ging toen 490 jaar terug naar het veronderstelde begin 
van de cyclus. Toen ik me realiseerde wat ik deed, veranderde ik abrupt 
mijn denken. Ik besloot de geschiedenis te doorzoeken naar het 
historische antwoord, en dan de Schrift te interpreteren volgens wat er 
werkelijk gebeurde. Mijn geloof veranderde. 


De Vier Beestenrijken 


Jeremia had geprofeteerd dat Jeruzalem zeventig jaar lang in 
gevangenschap zou blijven in Babylon. Jeremia profeteerde 
“gedeeltelijk”, zoals Paulus in 1 Kor. 13:9 zou zeggen. Het bleek slechts 
de eerste fase te zijn van een veel langere gevangenschap, en er was 
Daniël voor nodig om de profetie in de volgende generatie te voltooien. 


Jeremia had een houten juk aangeboden (27:2) aan het volk van Juda en 
Jeruzalem, als zij zouden instemmen met Gods oordeel en zich zouden 
onderwerpen aan Nebukadnezar. Hij zegt in 27:11, 


11 Maar het volk dat zijn nek onder het juk van de koning van Babel 
brengt en hem dient, zal ik op zijn land laten blijven, spreekt de Heer, en 
zij zullen het bewerken en erin wonen. 


Het volk weigerde echter zich te onderwerpen aan het rechtvaardig 
oordeel van God, en daarom kregen zij in plaats daarvan het juk van 
ijzer. De profeet Hanania was hierin de woordvoerder van het volk, en 


zo zegt Jer. 28:10, 


10 Toen nam Hananja, de profeet, het juk van de nek van Jeremia, de 
profeet, en brak het. 


Dit zorgde ervoor dat het oordeel zwaarder zou zijn en dat het volk in 
ballingschap zou worden gestuurd naar een vreemd land. Zo definieert 
de wet van de verdrukking het juk van ijzer (Deut. 28:48). 


De door Jeremia geprofeteerde zeventigjarige gevangenschap was dus 
in werkelijkheid de tijd van de ijzeren-juk-gevangenschap. Na zeventig 
jaar gaf God Babylon in handen van Medo-Perzië, wiens koning het volk 
toestond terug te keren naar Judea en Jeruzalem, maar niet als een vrij 
volk. Juda bleef in gevangenschap van de Perzen, maar hun 
gevangenschap was onder het lichtere houten juk. 


Aan Daniël (een van de gevangenen in Babylon) werd geopenbaard dat 
deze gevangenschap veel langer zou duren dan slechts zeventig jaar. In 
Daniël 2 leren wij uit de droom van Nebukadnezar, die Daniël uitlegde, 
dat er vier verschillende rijken na elkaar zouden komen, die deze 
gevangenschap zouden verlengen tot de tijd dat het Koninkrijk van God 
zou worden gevestigd. 


Deze rijken waren: Babylon, Perzië, Griekenland en Rome. Aan de 
Romeinse fase werd een “kleine hoorn” toegevoegd, dat wil zeggen een 
ander machtscentrum, dat door Johannes nader wordt toegelicht in 
Openb. 13. Het was een uitbreiding van het keizerlijke Rome na zijn 
ineenstorting in 476 na Christus. Het bleek het religieuze (pauselijke) 
Rome te zijn, dat 1.260 "dagen" (d.w.z. jaren) zou duren. 


Intussen echter gingen de religieuze leiders van Jeruzalem gebukt onder 
de langdurige gevangenschap, met name onder Rome. In de eerste 
eeuw barstte deze onvrede uit in een totale opstand van 66-73 na 
Christus, die resulteerde in de verwoesting van de stad en de 
herinvoering van het ijzeren juk. Dit resulteerde in de Joodse diaspora, 
die het volk onder alle volkeren verstrooide. 


De zeventig weken in de context 


Dit is de context van Daniëls Zeventig Weken. Het is het grotere geheel 
waarbinnen we de meer specifieke profetie van de Zeventig Weken 
moeten begrijpen. 


De Zeventig Weken zouden beginnen met een officieel decreet van de 
koning van Perzië “om Jeruzalem te herstellen en te herbouwen", eindigend 
met de Messias de Vorst (Dan. 9:25). Hier stuiten we op ons eerste 
historische obstakel, want er waren DRIE decreten die in deze profetie 
spreken. 


Het eerste decreet was dat van Cyrus in 534 v. Chr., waardoor het volk 
kon terugkeren naar het oude land en de Tempel onder Zerubbabel kon 
herbouwen. Het tweede was dat van Artaxerxes in 458 v. Chr. dat werd 
uitgevaardigd in het zevende regeringsjaar van de koning. Dit decreet 
stuurde Ezra om offers te brengen voor het volk en voor de koning zelf. 
Het decreet staat in Ezra 7:12-26. 


Het derde decreet werd uitgevaardigd in het twintigste jaar van koning 
Artaxerxes in 445 voor Christus (Neh. 5:14). Dit decreet stuurde 
Nehemia om de muren van Jeruzalem te herbouwen, zodat het weer 
een levensvatbare, verdedigbare stad zou worden. 


Zoals we zullen zien, zijn alle drie de decreten belangrijk bij het 
begrijpen van Daniëls Zeventig Weken. 


De sabbatjaren 


Het volk van Juda mocht terugkeren naar hun land in 534 v. Chr. Wij 
weten dit omdat zij vanaf dat jaar hun sabbatsjaren begonnen te 
houden. Daarna worden in de geschiedenis drie sabbatsjaren genoemd, 
dus het is slechts een kwestie van zevens terugtellen om het beginpunt 
te bepalen. 


Een sabbatjaar wordt genoemd in 2 Makkabeeën 6:49 en vers 53, 
gedateerd als het 150e jaar op de door de Grieken gebruikte 


Seleucidische kalender. Volgens onze moderne berekening is dit 163 v. 
Chr. Josephus vermeldt dit ook in Antiquiteiten van de Joden, XI, ix, 5, 


“Maar toen lieten hun proviand hen in de steek; de vruchten van de grond 
die zij hadden opgeslagen waren op, en omdat het land dat jaar niet werd 
geploegd, bleef het onbezaaid, omdat het het zevende jaar was, waarin wij 
volgens onze wetten verplicht zijn het onbebouwd te laten.” 


Hij vertelt ons eerder in paragraaf 3: "Dit was in het honderdvijftigste jaar 
van de heerschappij van de Seleucidae." Aangezien het eerste jaar van de 
Seleucidische kalender was in 312-311 v. Chr, was het 150e jaar in 163- 
162 v. Chr. Vandaar dat ons wordt getoond hoe de Seleucidische 
kalender in verband kan worden gebracht met de Judeese sabbatscycli. 


Een sabbatjaar wordt opnieuw genoemd in verband met Herodes de 
Grote in 37 v. Chr. in zijn oorlog tegen Antigonus om de controle over 
Judea. Josephus geeft ons een volledig verslag van het conflict tussen 
Antigonus en Herodes. Antigonus was de keuze van het volk, omdat hij 
uit het priestergeslacht van de Makkabeeën stamde. Herodes had de 
steun van de Romeinse senaat, maar hij moest tegen de Judeeërs 
vechten en Jeruzalem innemen om zijn troon te vestigen. Josephus geeft 
ons de timing van deze oorlog tegen Jeruzalem in Antiquiteiten van de 
Joden, XIV, xvi, 4, 


"Deze verwoesting overkwam de stad Jeruzalem toen Marcus Agrippa en 
Caninius Gallus consuls te Rome waren, op de honderavijfentachtigste 
Olympiade, op de derde maand, op de plechtigheid van het vasten 
[verzoendag], alsof er een periodieke omwenteling van rampspoed was 
teruggekeerd sinds datgene wat de Joden onder Pompeius overkwam; want 
de Joden werden door hem op dezelfde dag ingenomen, en dit na 
zevenentwintig jaar tijd. 


Dit is goed gedateerd, en historici zijn het erover eens dat het 
plaatsvond in 37-36 v. Chr. Josephus vertelt ons ook in par. 2, 


"… en dit deden zij terwijl een machtig leger om hen heen lag, en terwijl zij in 
nood verkeerden door hongersnood en gebrek aan benodigdheden, want dit 


was toevallig een sabbatjaar.” 


Dus 37-36 v. Chr. was een sabbatjaar, evenals 163 v. Chr. Tussen deze 
twee data lagen 18 sabbatjaren (18 x 7 = 126 jaar). Als wij verder tellen 
met cycli van zeven jaar terug tot de tijd van Cyrus, toen het volk 
Sabbatsjaren begon te houden, moeten wij concluderen dat de telling 
begon in het jaar 534 v. Chr. 


Het is niet mogelijk om er slechts één of twee jaar naast te zitten. De 
enige andere data die overwogen kunnen worden zijn veelvouden van 
zeven, ofwel 541 of 527 v. Chr. Maar alle historici zijn het erover eens 
dat 541 veel te vroeg is, en 527 veel te laat voor het Edict van Cyrus. De 
enige realistische mogelijkheid is dus 534 voor de terugkeer van Juda uit 
ballingschap. Toen zij terugkeerden naar het oude land, begonnen zij 
hun sabbatsjaren in acht te nemen. 


Dit is een belangrijk uitgangspunt, want Jezus werd 76 sabbatjaren later 
geboren op Rosh Hoshana in 2 v. Chr. Het getal 76 spreekt van 
reiniging, en het duurde precies 76 x 7 jaar om de weg te bereiden voor 
Christus’ geboorte in Bethlehem. 


De terugkeer van Juda vond dus plaats in 534 v. Chr. en de tempel werd 
herbouwd in 515. Toch begonnen Daniëls 70 weken pas in 458 v. Chr. 
met het edict van koning Artaxerxes van Perzië. Zijn edict werd 
uitgevaardigd in zijn zevende jaar (Ezra 7:8). Het was ook 76 jaar nadat 
het volk van Juda mocht terugkeren in 534 v. Chr. Het was de eerste van 
zeven perioden van 76 jaar die leidden tot de geboorte van Jezus. 


Het beleg van Jeruzalem in 70 na Christus vond ook plaats in een 
sabbatjaar (69-70 na Christus). Voor een deel verklaart dit de 
hongersnood in de stad tijdens die zomer, hoewel een deel van het 
probleem was dat de extremisten veel van de voedselvoorraad 
vernietigden. 


Weten welke jaren sabbatten waren helpt ons bij onze studie van 
Daniëls Zeventig Weken, die eigenlijk zeventig sabbatsjaren zijn van 458 
v. Chr. tot 33 n. Chr. Dit helpt ons om het jaar van Jezus!’ kruisiging vast 
te stellen, want zoals we zullen zien begon Hij Zijn bediening in het 
midden van Daniëls 70e week en werd Hij gekruisigd aan het eind van 
de Zeventig Weken. 


De scheppingsjubileumkalender 


De sabbatsjaren en Jubeljaren begonnen eigenlijk met Mozes, hoewel er 
geen twijfel over bestaat dat God al bezig was zijn plan uit te werken 
volgens de Jubelkalender van de schepping. Wij weten dit vooral door 
het leven van Jakob te observeren, die op een Jubeljaar werd geboren 
en op 147-jarige leeftijd op een Jubeljaar stierf. In mijn boek, Geheimen 
van de Tijdlaat ik zien dat Jacob werd geboren in het jaar 2108. Het 43e 
Jubileum was 2107-2108 jaar vanaf Adam. 


Zijn levensveranderende ervaring in het worstelen met de engel in 
Genesis 32 vond plaats in 2206, toen hij 98 jaar oud was. Dit was het 
45e Jubileum van Adam. 


Jakob stierf op 147-jarige leeftijd (Gen. 47:28), precies drie Jubeljaren na 
zijn geboorte. Dit was het 46e Jubeljaar vanaf Adam. 


De precisie hiervan in het goddelijke plan toont aan dat God de 
Jubileumecycli bijhield, ook al waren de mensen onwetend over het plan. 
Later bracht God Israël in het jaar 2448 uit Egypte om hen voor te 
bereiden op de intocht in het Beloofde Land aan het begin van het jaar 
2450 - het 50e Jubeljaar vanaf Adam. 


Maar hier wordt het ingewikkeld door de zonde. Israël weigerde op het 
Jubeljaar terug te keren naar hun erfdeel, door het slechte verslag van 
de tien verspieders te geloven in plaats van het goede verslag van Kaleb 
en Jozua. Hun nationale Jubeljaar- en Sabbatsjaarcycli zouden moeten 
samenvallen met de Jubelkalender van de schepping, en dat zou 
gebeurd zijn als zij het land op tijd waren binnengegaan. Maar in plaats 
daarvan kwamen zij 38 jaar later binnen (Deut. 2:14) nadat zij 40 jaar in 
de woestijn hadden doorgebracht. En dus kwam hun nationale kalender 
niet overeen met de scheppingsjubelkalender. 


Hun sabbatsjaren begonnen toen zij 38 jaar te laat het land 
binnenkwamen. Omdat dit getal niet deelbaar is door zeven, pasten 
noch hun sabbat noch hun jubeljaar goed op Gods kalender. 


Vele eeuwen later eindigde hun kalender met de Babylonische 
gevangenschap. Toen zij in 534 terugkeerden, herstelden zij hun 
kalender met de sabbatsjaarcycli. Toch hielden zij geen Jubilea. 


In Geheimen van de Tijdlaat ik zien hoe het jaar 465 voor Christus (toen 
Xerxes stierf en Artaxerxes begon te regeren) het 70e Jubeljaar van 
Adam was. Ezra werd zeven jaar later in 458 per decreet gezonden, wat 
het begin was van Daniëls Zeventig Weken. Deze nieuwe profetische 
kalender was slechts zeven jaar uitgelijnd met de Jubelkalender van de 
schepping. De sabbatsjaren werden gelijkgeschakeld, maar er was nog 
steeds een discrepantie van zeven jaar tussen de Jubeljaren. 


Het 80e Jubeljaar viel dus in 26 na Christus, terwijl de Zeventig Weken 
(d.w.z. 10 Jubeljaren) eindigden in 33 na Christus. De tussenliggende 
week vormde de 70e week van Daniël. 


De scheppingsjubileumkalender 


ie S0th Jubilee 70 ae 80'* Jubilee 


Adam 12 Spies’ 465 BC. 26 AD. 
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Daniel's 70 Weeks 
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Decree Cross 


Er was oorspronkelijk een discrepantie van 38 jaar tussen Israëls 
kalender en de Jubelkalender van de schepping, veroorzaakt door 
Israëls weigering om Kanaán binnen te gaan op het 50e Jubeljaar na 
Adam. Maar goddelijk oordeel bracht dit terug tot slechts zeven jaar. 
God bracht hun sabbatsjaren in overeenstemming met Zijn kalender, 
maar de Jubeljaren bleven verkeerd uitgelijnd en moesten nog worden 
opgelost. 


De Dispensationalistische leraren van de negentiende en twintigste 
eeuw begrepen deze geschiedenis niet, en dus begrepen zij Daniëls 70e 
week niet. Als zij hadden begrepen dat deze de discrepantie van één 
week tussen de twee kalenders in de Bijbelse profetie voorstelde, 
zouden zij deze wellicht nauwkeuriger hebben geïnterpreteerd. Zij 


namen aan dat de “klok” van God aan het einde van de 69e week 
stilstond, en dat de 70e week ver in de toekomst werd geschoven. De 
klok, zeiden zij, zou beginnen met de tijd die zij "De Grote Verdrukking" 
noemden. 


Als ze de geschiedenis wat beter hadden gekend, zouden ze gezien 
hebben dat hun visie onhoudbaar was. In 26 na Christus was Jezus pas 
27 jaar oud en zou Zijn bediening pas over drie jaar beginnen. Het jaar 
van Zijn geboorte, samen met het beginpunt van Zijn bediening op de 
leeftijd van 30 jaar zal in meer detail bewezen worden als we verder 
gaan. 


Hoofdstuk 2 


Datering van de Zeventig Weken 


Veel profetiedocenten hebben boeken geschreven met verschillende 
uitgangspunten voor Daniëls Zeventig Weken. De verschillen zijn 
meestal het gevolg van een theologisch vooroordeel dat volgens hen 
moet worden gehandhaafd, ongeacht de feitelijke geschiedenis. En zo 
zijn zij die volhouden dat de kruisiging plaatsvond in 30 na Christus, 
gedwongen om vanaf die datum terug te gaan naar het begin van 
Daniëls Zeventig Weken. Zij die geloven in een kruisiging in 31 na 
Christus zullen hun begindatum gewoon een jaar vervroegen. 


Het probleem is dat de Schrift onduidelijk is. Er staat alleen dat het 
decreet van Artaxerxes werd uitgevaardigd in zijn zevende jaar. We 
moeten vertrouwen op de historische verslagen om te bepalen welke 
datum dit is op onze moderne kalender. Vele historici hebben dit in de 
loop der jaren voor ons gedaan, dus moeten wij op onze beurt 
vertrouwen op hun wetenschap. 


Cyrus was de koning van Perzië die Babylon ten val bracht, samen met 
zijn schoonvader, koning Darius de Mede (Dan. 5:31). Maar voor ons 
doel hoeven we de Perzische koningen vóór Darius de Grote, wiens 
lange regering van 36 jaar duurde van 521-486 v. Chr. niet te 
bestuderen. Het was in het begin van zijn regering dat de tempel in 
Jeruzalem werd herbouwd (Hag. 1:1). 


Darius regeerde 36 jaar, van 521-486 v. Chr. 


Xerxes regeerde 21 jaar, van 485-465 v. Chr. 


Artaxerxes regeerde 41 jaar, van 464-424 v. Chr. 


Ptolemaeus, een Egyptische astronoom, schreef vele jaren geleden dat 
er een maansverduistering was in het 20e jaar van Darius en nog een in 
zijn 31e jaar. Moderne astronomen zeggen dat deze plaatsvonden op 
19 nov. 502 v. Chr. en 25 april 491 v. Chr. (zoals wij data berekenen op 
onze Gregoriaanse kalender). Dit stelt de regeringsjaren van Darius de 
Perziër vast door een dubbele getuigenis van astronomische 
gebeurtenissen. 


Als we weten dat de eerste verduistering plaatsvond op 19 november 
502 v. Chr. en dat dit het 20e jaar van Darius was, kunnen we zijn eerste 
jaar gemakkelijk vaststellen als 521 v. Chr. Het laatste jaar van zijn lange 
regering was in het jaar dat wij kennen als 486 v. Chr. 


Historici weten uit de verslagen dat zijn opvolger, Xerxes, 21 jaar 
regeerde van 485 tot 465 v. Chr. U moet ook weten dat wanneer een 
koning stierf, het gehele resterende deel van dat jaar werd gerekend als 
het laatste jaar van zijn regering. De opvolger van de dode koning 
begon onmiddellijk te regeren, en de rest van dat jaar wordt vaak “het 
begin van zijn regering" genoemd. Maar het officiële eerste jaar van zijn 
regering werd hem pas aan het begin van het volgende jaar 
toegerekend. 


Darius stierf dus ergens in 486, en dat wordt gerekend als het laatste 
jaar van zijn regering. Zijn opvolger was Xerxes, wiens eerste jaar werd 
gerekend als 485 v. Chr. en zijn 21e jaar als 465 v. Chr. 


Xerxes probeerde Griekenland te veroveren, dus we hebben de oude 
Griekse verslagen om de Perzische verslagen van Xerxes! heerschappij 
te bevestigen. De beroemde Slag bij Salamis werd in september 480 
voor Christus uitgevochten, 


"Bijvoorbeeld, de beroemde zeeslag van Salamis waarin Xerxes | van Perzië 
werd verslagen door de Grieken wordt door Herodotus opgetekend als 


plaatsvindend in het archonship [heerschappij] van Kalliades. Een volledige 
lijst van deze jaarlijkse archons is bewaard gebleven uit de tijd van Salamis, 
en zelfs eerder, tot in de derde eeuw v. Chr. De Grieken dateerden hun 
gebeurtenissen vaak door de naam van de archon te noteren in wiens 
ambtsjaar deze plaatsvonden… De archon van Kalliades, in wiens jaar de 
slag bij Salamis werd uitgevochten, vervulde zijn ambt van juli 480 v. Chr. tot 
juli 479 v. Chr. We weten ook dat deze slag plaatsvond in de maand 
september (23e), vandaar de september van 480 v. Chr. De datum wordt 
nog verder bevestigd door Herodotus’ verslag van een zonsverduistering 
enkele dagen na de slag bij Salamis, want astronomische berekeningen 
bevestigen dat een zonsverduistering, zichtbaar in Griekenland, plaatsvond 
op 2 oktober 480 v. Chr, slechts negen dagen na Xerxes! nederlaag bij 
Salamis in het 6e jaar van zijn regering. (Rutherford, Bijbelse Chronologie, 
blz. 17, 18) 


Rutherford gebruikt deze gegevens om de theorie te weerleggen van 
bepaalde Dispensationalisten uit het begin van de 20e eeuw, zoals 
Bullinger, Anstey en Morrow, die meenden dat de 70 weken van Daniël 
gerekend moesten worden vanaf het Edict van Cyrus, in plaats van dat 
van Artaxerxes. Om de data te laten kloppen, theoretiseerden zij dat 
Cyrus leefde in de jaren 450 voor Christus, in plaats van in de jaren 530. 
Hun theorie werd definitief ontkracht in de jaren 1930 met de 
archeologische opgravingen van de koninklijke paleizen en graven in 
Persepolis, maar toch blijven de in diskrediet gebrachte opvattingen in 
stand door hen die niet de tijd hebben genomen om de nieuwe 
archeologische gegevens te bestuderen. 


Het is echter duidelijk dat men de waarheid moet kennen om een 
nauwkeuriger beeld te krijgen van Daniëls 70 weken, want als Cyrus 
gedateerd moet worden in de jaren 450, dan moet Darius gedateerd 
worden in de jaren 440 en 430, en de regering van Xerxes nog later, 
misschien in de jaren 420 of zelfs nog later. Maar zoals we weten uit de 
Griekse verslagen van Adam Rutherford, vocht Xerxes de Slag bij 
Salamis in het aartsbisdom van Kalliades in 480 v. Chr. 


Nadat Xerxes in 465 stierf, kwam Artaxerxes op de troon, en zijn eerste 
jaar werd door de Perzen gerekend als 464 v. Chr. Het is belangrijk om 
de stevige basis te begrijpen van de datum waarop Daniëls 70 weken 


beginnen, want als we de jaren van Artaxerxes niet kennen, dan zullen 
we Daniëls Zeventig Weken niet correct dateren. Als we in het verkeerde 
jaar beginnen, dan zal ons eindpunt ook verkeerd zijn bij het dateren 
van Jezus’ bediening en kruisiging. 


Het zevende jaar van Artaxerxes viel in 458 v. Chr. en toen vaardigde hij 
het decreet uit dat in Ezra 7:11-26 staat. Dit bracht Ezra naar Jeruzalem, 
zoals we lezen in vers 8, 


8 En hij kwam te Jeruzalem in de vijfde maand, die was in het zevende 
jaar van de koning [458]. 


Dertien jaar later werd Nehemia naar Jeruzalem gestuurd om de muren 
te herbouwen. Neh. 2:1 zegt, 


t En het gebeurde in de maand Nisan, in het twintigste jaar van koning 
Artaxerxes [445]... 


Toen merkte de koning dat Nehemia bedroefd was en vroeg hem 
ernaar. Nehemia vertelde hem dat het kwam door de verwoesting van 
Jeruzalem. En dus stuurde de koning hem naar Jeruzalem om de muren 
te herbouwen. Dit was in het jaar 445 voor Christus. De meeste historici 
zijn het hiermee eens. Deze twee data (Ezra en Nehemia) zijn beide 
belangrijk in de discussie over Daniëls Zeventig Weken. Elk 
vertegenwoordigt een beginpunt, en elk heeft een eindpunt. 


458 B.C. tot 33 A.D. (Jezus' kruisiging) 


445 tot 46 na Christus (Paulus' opdracht). 


Zeventig maal zeven: A Grace Cycle 


Als we verder gaan dan de eenvoudige geschiedenis die het midden van 
de week vaststelt als de tijd van Jezus’ doopsel, kunnen we een andere 
reden zien waarom Jezus gekruisigd moest worden aan het EINDE van 
de 70e week van Daniël in 33 na Christus. In Matt. 18:21 vroeg Petrus 
aan Jezus, 


21, Hoe vaak zal mijn broeder tegen mij zondigen en ik vergeef hem? Tot 
zevenmaal toe? 22 Jezus zei tegen hem: Ik zeg je niet: tot zeven keer, maar 


tot zeventig keer zeven, 


Dit is 490 keer, en het houdt verband met de 70 weken van Daniël. 


In mijn vroege jaren had dit slechts een oppervlakkige betekenis voor 
mij. Maar toen ik de Jubilea en de cycli van de tijd begon te bestuderen, 
ontdekte ik dat Jezus ons het onderliggende doel gaf van Daniëls 70 
weken. Het was een cyclus van vergeving (genade). 


De natie kreeg eenmaal per jaar genade op de Grote Verzoendag. De 
hogepriester doodde een geit en bracht het bloed daarvan in het 
Heilige der Heiligen om te boeten voor de zonden die zich in het 
voorgaande jaar onder het altaar hadden opgehoopt. 


Als God het volk eenmaal per jaar genade gaf, hoe lang zou het dan 
duren voordat Gods verplichting om te vergeven eindigde? Nou, 490 
jaar, natuurlijk. Hij vergaf de zonde van de natie eenmaal per jaar, dus 
het zou 490 jaar duren voordat het einde van deze profetische 
verplichting zou zijn bereikt. Daarom vertelde Jezus Petrus onmiddellijk 
een gelijkenis waarin dit principe werd uitgelegd in Matt. 18:23-35. Het 
begint, 


23 Daarom kan het koninkrijk der hemelen vergeleken worden met een 
koning die rekeningen wilde vereffenen met zijn slaven. En toen hij 
begonnen was ze te vereffenen, werd er iemand bij hem gebracht die 
hem tienduizend talenten schuldig was. 


Met andere woorden, dit illustreert het principe van 490 keer vergeven, en 
dan de slaven, of dienaren, ter verantwoording roepen om de schulden 
te vereffenen. Alle zonde wordt in de Schrift beschouwd als een schuld, 
en dus weerspiegelen een aantal van Jezus’ gelijkenissen dit. 


Uit de gelijkenis blijkt duidelijk dat de schuldvergeving niet absoluut 
was. Het bedekte alleen de zonde. Het stelde de dag van afrekening uit. 
Het was vooral een aflossingsvrije periode om de schuldenaar meer tijd 
te geven om de verschuldigde schuld te betalen. Verder was de 
volledige vergeving uiteindelijk afhankelijk van de bereidheid van de 


schuldenaar om op zijn beurt anderen hun schulden aan hem te 
vergeven. 


Dus toen de dag van de afrekening aanbrak, ontving de schuldenaar 
genade waardoor de schuld werd kwijtgescholden. Wij vinden echter 
dat de schuldenaar niet bereid was zijn naaste te vergeven van een 
betrekkelijk kleine schuld, en als gevolg daarvan stelde de meester hem 
aansprakelijk om zijn eigen schuld volledig terug te betalen. Met andere 
woorden, hij verloor zijn Jubeljaar omdat de wet van het Jubeljaar niet in 
zijn hart geschreven was. 


In het geval van de kruisiging vond het nationale Jubileum van Juda 
plaats nadat de natie 490 maal (jaren) was vergeven. Dit was 490 jaar 
vanaf de hervatting van de profetische kalender, ingesteld door het 
decreet van Artaxerxes volgens de profetie van Daniël. God had de 
natie gedurende 490 jaar elk jaar een verlenging van de genade 
gegeven. 


Pas daarna heeft de Koning de schuld aan het kruis vereffend, niet 
alleen voor Juda, maar voor de hele wereld. Dit is het doel van Daniëls 70 
weken. Volgens Jezus’ gelijkenis zou Gods verplichting om verlengingen 
van genade te verlenen pas eindigen na 490 keer. Als God dus de schuld 
voor de zonde al na 486 of 487 keer had vereffend, en als Jezus midden 
in de 70e week van Daniël was gekruisigd, zou dit principe zijn 
geschonden. 


Daarom vond de kruisiging plaats in 33 na Christus, niet in 30 na 
Christus. Jezus bood zich aan Johannes aan voor de doop op de 
Verzoendag in 29 na Christus, dat was de tiende dag na Zijn 30e 
verjaardag (Trompettenfeest). Daarmee verklaarde Hij: Ik ben de ware 


Geit die de zonde van de natie bedekt op deze dag. Ik ben de vervulling van dit 
Offer en ook van alle andere. 


Drie-en-een-half jaar later werd Jezus gekruisigd op Pesach van 33 na 
Christus. Velen in de afgelopen eeuw hebben echter tegen deze datum 
gepleit, omdat zij een of ander leerstellig standpunt wilden handhaven. 
Maar als wij puur naar de geschiedenis kijken, uitzoeken wat er gebeurd 
is, en dan de Schrift dienovereenkomstig interpreteren, zonder ten 
koste van alles een bijbels standpunt in te nemen, dan is dit de 


eenvoudige waarheid - Jezus werd gekruisigd aan het EINDE van Daniëls 
70 weken in april van 33 na Christus. 


Hoofdstuk 3 
De timing van Jezus’ ministerie 


Het primaire doel van Daniëls 70e week was het vaststellen van de 
timing en het doel van de bediening van de Messias (Dan. 9:25). Daarom 


moet de hele profetie worden geïntegreerd met de datum van Jezus’ 
geboorte en van zijn doop en kruisiging. 


Kan dan worden bewezen dat Jezus werd gedoopt in september van 29 
en gekruisigd in 33, aan het eind van Daniëls Zeventig Weken? Ja, dat 
kan. Maar dan moeten we ook bewijzen dat Jezus werd geboren in 2 v. 
Chr. De traditionele gedachte is dat Jezus werd geboren in 4 v. Chr. en 
gekruisigd in 33 n. Chr. Dit zou Hem 33 jaar oud hebben gemaakt bij 
Zijn doop en ongeveer 36 jaar toen Hij werd gekruisigd. Maar Lucas 3:23 
weerlegt dit en zegt, 


23 En toen Hij zijn bediening begon, was Jezus zelf ongeveer [d.w.z. 
precies] dertig jaar oud, zijnde vermoedelijk de zoon van Jozef, de zoon 
van Eli... 


Het Griekse woord hosei (vertaald met “ongeveer") betekent “zoals” of 
“als" en is veel preciezer dan ons woord “ongeveer”. Het is beter 
vertaald als “precies”. Het betekent echt dat Jezus Zijn bediening begon 
op 30-jarige leeftijd, en niet op 29 of 31-jarige leeftijd. In feite werd Hij 
geboren op Rosh Hoshana, de avond van het Hebreeuwse Nieuwjaar in 
2 v. Chr. en werd Hij dertig jaar later gedoopt op de Verzoendag in 
september van 29 n. Chr. Dit was negen dagen na Zijn 30e verjaardag. 


Sommigen nemen natuurlijk aan dat Jezus werkelijk in 4 v. Chr. is 
geboren, en als dat waar zou zijn, dan zou Hij in 27 n. Chr. 30 jaar oud 
zijn geworden. We moeten dus terug naar het historische bewijs van 
Jezus' geboorte om te weten welke visie juist is. 


Welke eclips dateert de dood van Herodes? 


Het primaire bewijs dat de geboorte van Jezus in 4 v. Chr. zou aantonen, 
komt uit een voetnoot in Josephus in Antiquiteiten van de Joden, XVII, vi, 
4 in het verhaal over de dood van koning Herodes, die kort voor zijn 
dood de kinderen van Bethlehem vermoordde. 


Josephus vertelt ons dat hij ongeveer twee weken voor Herodes’ dood 
Matthias ontsloeg als hogepriester en een opstandige rabbi met 
dezelfde naam (Matthias) executeerde. Josephus vertelt ons, 


“Maar Herodes ontnam deze Matthias het hogepriesterschap en verbrandde 
de andere Matthias, die de oproer had veroorzaakt, met zijn metgezellen 


levend. En diezelfde nacht was er een maansverduistering.” 


De voetnoot van de uitgever (uit de jaren 1800) luidt als volgt: 


"De maansverduistering (de enige verduistering van een van de lichtbronnen 
die Josephus in zijn geschriften vermeldt) is van het grootste belang voor de 
bepaling van het tijdstip van de dood van Herodes en Antipater, en voor de 
geboorte en de hele chronologie van Jezus Christus. Het gebeurde op 13 
maart, in het jaar van de Juliaanse periode 4710, en het vierde jaar voor de 


christelijke jaartelling.” 


De redacteur had het gewoon mis door die eclips toe te wijzen aan de 
gebeurtenis die Josephus noemt. Ten eerste stierf Herodes niet in de 
nacht van de eclips. De verduistering vond plaats toen Herodes 
Matthias ter dood bracht en de hogepriester, die ook Matthias heette, 
afzette. Herodes stierf ongeveer twee weken later. 


Als Herodes Matthias had afgezet op 13 maart 4 v. Chr. en vervolgens 
eind maart was gestorven, gevolgd door een begrafenis en een 
rouwperiode van 30 dagen, zou er niet genoeg tijd zijn geweest om alle 
gebeurtenissen te verklaren die leidden tot de climax van Pesach, waar 
duizenden werden gedood door troepen op het tempelterrein. 


Pesach in 4 v. Chr. viel op 11-17 april. Als Herodes eind maart was 
gestorven, hoe kan men dan een begrafenis van 30 dagen in de tijd 
tussen zijn dood en 11 april proppen? En dan zijn de onderhandelingen 
van zijn zoon Archelaus nog niet eens meegerekend. Het is gewoon niet 
mogelijk. 


In het verslag van Josephus vinden we dat Herodes een rouwperiode 
van 30 dagen had, en dat zijn zoon, Archelaus, vervolgens verschillende 
klachten van het volk ontving over het onrecht dat zijn vader tijdens zijn 
bewind had aangedaan. Dit ging een paar weken door, waarin het volk 
vrij onrustig was. Uiteindelijk staakte Archelaus de onderhandelingen 
met het volk en stuurde troepen naar de tempel, waar het volk zich had 
verzameld voor het Pesach-feest (Antiquities, XVII, ix, 3). Josephus 
schrijft dan, 


"Nu dacht Archelaus dat er geen andere manier was om de gehele regering 
te behouden dan door degenen die deze aanslag pleegden uit te schakelen; 
daarom zond hij het hele leger op hen af.… welke ruiters drieduizend man 
doodden, terwijl de rest naar de naburige bergen ging.” (par. 3) 


Feit is dat de negentiende-eeuwse bewerker van Josephus een fout 
maakte in zijn voetnoot. Hij nam ten onrechte aan dat de verduistering 
in kwestie die van 13 maart 4 v. Chr. was. We moeten zoeken naar een 
verduistering die niet in maart, maar in januari of begin februari van 
een bepaald jaar plaatsvond. De lijst van maansverduisteringen die 
rond die tijd in Judea zichtbaar waren, is nogal kort. 


8 november, 8 v. Chr. (de verkeerde tijd van het jaar) 


23 maart, 5 v. Chr. (te dicht bij het Pascha om de begrafenis van 
Herodes en de daaropvolgende onderhandelingen mogelijk te maken). 


15 september, 5 voor Christus (de verkeerde tijd van het jaar). 


13 maart 4 v. Chr. (onjuist, zoals we hebben gezien) 
17 juli, 2 v. Chr. (de verkeerde tijd van het jaar) 


9 januari 1 v. Chr. Dit is degene die we zoeken. 


8 Nov. 2 A.D. (de verkeerde tijd van het jaar) 


Als Matthias werd afgezet op 9 januari 1 v. Chr. ten tijde van deze eclips, 
dan zou Herodes eind januari zijn gestorven. Zijn 30-daagse begrafenis 
zou het grootste deel van de maand februari beslaan. We weten dat zijn 
lichaam nog een week bleef liggen en toen begonnen de 
onderhandelingen met het volk. Die onderhandelingen vonden plaats in 
maart, en het Pascha was in april. 


Deze data passen heel goed bij de gebeurtenissen, zoals opgetekend 
door Josephus. 


Er is nog een reden waarom we de voetnoot van de redacteur niet 
kunnen gebruiken om te bewijzen dat Jezus in 4 v. Chr. werd geboren. 
We weten dat Jezus in september of oktober werd geboren. Als Hij in 


september van 4 v. Chr. zou zijn geboren, dan zou Hij ongeveer zes 
maanden na de dood van Herodes zijn geboren. Hoe kon Herodes dan 
proberen de kinderen in Bethlehem te doden nadat hij van de Wijzen 
had gehoord dat de Koning was geboren? (Zie Matt. 2:16.) 


Dus als de 19e eeuwse redacteur de juiste eclips op 13 maart 4 v. Chr. 
had gekozen, hoe kon hij ons dan vertellen dat Jezus later datzelfde jaar, 
in september 4 v. Chr. werd geboren? Dat is niet mogelijk. Om de eclips 
van 13 maart te handhaven, zou Jezus’ geboorte moeten plaatsvinden 

in september van 5 v. Chr. terwijl Herodes nog leefde. 


Wanneer was Herodes 70 jaar oud? 


Josephus vertelt ons ook dat Herodes bijna 70 jaar oud was toen hij 


stierf. Antiquiteiten van de Joden, XVII, vi, 1 zegt, 


"En toen hij niet meer herstelde (want hij was ongeveer zeventig jaar oud), werd 
hij woest en gaf zich bij alle gelegenheden over aan de bitterste woede.” 


Hij bevestigt dit nogmaals in Wars of the Jews, |, xxxiii, 1, waar hij zegt: 


“want hij was bijna zeventig jaar oud.” 


Historici weten ook dat Herodes 25 jaar oud was toen hij zijn carrière 
begon in 47 v. Chr, toen zijn vader hem tot gouverneur van Galilea 
benoemde (Antiquities of the Jews, XIV, ix, 2). Herodes was dus in zijn 
70e jaar van 2 v. Chr. tot zijn dood in januari van 1 v. Chr. Jezus werd 
ongeveer vier maanden eerder geboren op Rosj Hoshana, 29 
september 2 v. Chr. 


72B.C. 47B.C. 1B.C. (Jan) 
25 | | 
Herod born Gov. of Death 
Galilee at age 70 


2B.C.(Sept) 29(Sept) 


Wanneer was Cyrenius gouverneur van Syrië? 


Lucas 2:2 vertelt ons dat Jezus werd geboren toen Cyrenius (of 
Quirinius) gouverneur van Syrië was. De geschiedenis vertelt ons over 
de verschillende gouverneurs van Syrië. Ze zijn als volgt: 


Titius (7 v. Chr. en eerder) 
Varus (7 of 6 tot 4 v. Chr.) 
Saturninus (4 tot 2 v. Chr.) 
Varus (2 B.C. tot 1 A.D.) 

G. Caesar (1 tot 4 na Christus) 


Volgens de Romeinse geschiedenis was Quirinius pas in 6 of 7 na 
Christus gouverneur van Syrië. Dit vormt een probleem bij het dateren 
van de geboorte van Jezus. We weten echter wel dat Quirinius in maart 
2 v. Chr. naar Syrië werd gestuurd, kort nadat de Romeinse Senaat een 
resolutie had aangenomen waarin Augustus Caesar werd uitgeroepen 
tot Pater Patriae, "Vader des Vaderlands". 


Dit besluit werd genomen ter ere van zijn 25ste verjaardag sinds zijn 
uitroeping tot "Augustus" in 27 v. Chr. De senaat besloot dat de hele 
Romeinse wereld dit besluit moest bekrachtigen. Quirinius was de grote 
expert in belastingheffing en volkstelling, en daarom werd hij naar Syrië 
gestuurd om iedereen in het rijk in te schrijven. 


Het werk in Azië werd voltooid in de zomer, waarna hij zich richtte op 
Judea. En zo vertelt Lucas ons, 


3 En allen gingen zich inschrijven voor de volkstelling, ieder naar zijn eigen 
stad. * En ook Jozef ging van Galilea, van de stad Nazareth, naar Judea, 
naar de stad van David, die Bethlehem genoemd wordt, omdat hij van het 
huis en de familie van David was, om zich in te schrijven, samen met 
Maria, die met hem verloofd was en zwanger was. 


We weten dat Quirinius in 2 v. Chr. in Syrië was, en we weten van Lucas 
dat hij “gouverneur van Syrië" was toen Jezus werd geboren. Saturninus 


zou die zomer worden vervangen door Varus, maar hij wilde 
waarschijnlijk zo vroeg mogelijk naar Rome om deel te nemen aan de 
festiviteiten. Om dezelfde reden zal Varus niet geneigd zijn geweest 
Rome zo laat mogelijk te verlaten. 


Omdat Quirinius een zodanige rang had dat hij als luitenant-gouverneur 
kon optreden, en omdat hij tijdens de feestelijkheden in Rome toch al 
niet anders kon dan in Syrië zijn, lijkt het erop dat zowel Saturninus als 
Varus een goed excuus hebben gevonden om Quirinius waarnemend 
gouverneur te laten zijn in de zomer van 2 v. Chr. Jezus werd geboren 
tijdens zijn ambtstermijn als waarnemend gouverneur. 


2 v. Chr. is dus de enig mogelijke tijd dat Jezus geboren kan zijn terwijl 
Quirinius gouverneur van Syrië was. 


Wanneer kwamen de Wijzen aan? 


Later heeft de traditie het idee gepopulariseerd dat de herders van 
Bethlehem en de Wijzen op ongeveer hetzelfde tijdstip bij de kribbe 
aankwamen in de nacht dat Jezus werd geboren. Maar dit is zeer 
onwaarschijnlijk, omdat Jozef en Maria naar Egypte moesten vluchten in 
de nacht dat de Wijzen aankwamen. Als Maria net was bevallen van 
Jezus, zou ze niet in staat zijn geweest om zo snel op een ezel te reizen. 


Ik geloof dat Jezus werd geboren op Rosh Hoshana, 29 september 2 
voor Christus, en dat de plaatselijke herders hem die nacht kwamen 
bekijken (Lucas 2:16). Zij vonden Jozef en Maria in een stal, met Jezus die 
in een kribbe was gelegd (Lucas 2:7). 


We weten niet hoe lang ze in de stal onderdak zouden hebben 
gevonden (mogelijk een grot), maar nadat iedereen het decreet ter ere 
van Caesar Augustus had bekrachtigd, zouden de meeste mensen van 
buiten de stad naar huis zijn teruggekeerd. Jozef en Maria gingen toen 
naar een huis (Matt. 2:11) waar ze het comfortabeler hadden. Het is ook 
waarschijnlijk dat de nachtelijke bijbelstudiebesprekingen met de 
plaatselijke bewoners konden plaatsvinden. Ik kan me niet voorstellen 
dat de herders een van die gesprekken hebben gemist. 


Drie maanden later kwamen de Wijzen uit de verte, en dat was het 
moment waarop Herodes gealarmeerd werd over Zijn geboorte en 
ongerust werd over het vooruitzicht van een rivaliserende koning. 


De Wijzen werden naar Bethlehem geleid. Terwijl de herders hen in een 
stal hadden gevonden, vonden de Wijzen hen in het “huis”. Die nacht 
werden zowel Jozef als de Wijzen in dromen gewaarschuwd (Matt. 2:12, 
13). De Wijzen keerden via een andere route terug naar Parthië, en Jozef 
nam Maria en Jezus mee naar Egypte voor zijn bescherming. 


Jezus in Egypte 


Jezus was drie maanden oud toen hij ter bescherming naar Egypte werd 
gebracht, zoals Mozes drie maanden oud was toen hij ter bescherming 
naar het huis van de Farao werd gebracht. Exodus 2:2 spreekt over de 
geboorte van Mozes, zeggende, 


2 En de vrouw werd zwanger en baarde een zoon; en toen zij zag dat hij 
mooi was, verborg zij hem drie maanden lang. 


Dan wordt ons verteld hoe Mozes in een “ark” of mand werd gelegd die 
over de rivier dreef. De dochter van Farao zag de mand, vond de baby 
en adopteerde Mozes als haar eigen kind. Zo ging Mozes op de leeftijd 
van drie maanden het huis van Farao binnen voor zijn eigen bescherming. 


Jezus wordt vergeleken met Mozes in Handelingen 3:22, 


22 Mozes zei: “De Here God zal voor u een profeet als ik uit uw broeders 
doen opstaan; op hem zult u letten bij alles wat hij tot u zegt.” 


De omstandigheden rond Jezus' geboorte werden dus voorspeld door 
wat Mozes overkwam. Beiden gingen op de leeftijd van drie maanden 
het huis van Farao (Egypte) binnen ter bescherming. Zo lezen we in 
Mattheüs 2:13-15, 


13 Toen zij [de Wijzen] nu vertrokken waren, zie, een engel des Heren 
verscheen aan Jozef in een droom, zeggende: “Sta op en neem het Kind en 
zijn moeder en vlucht naar Egypte, en blijf daar totdat ik u zeg; want 
Herodes gaat het Kind zoeken om het te vernietigen.” # En hij stond op 


en nam het Kind en zijn moeder bij nacht en vertrok naar Egypte;!® en 
bleef daar tot de dood van Herodes, opdat vervuld zou worden wat door 
de Here door de profeet gesproken was, zeggende: “Uit Egypte heb Ik 
Mijn Zoon geroepen.” 


De Wijzen moeten eind december van 2 v. Chr. zijn aangekomen, 
waardoor later de traditie van Kerstmis op 25 december ontstond. De 
christelijke traditie vierde deze dag later als Zijn verjaardag, maar we 
weten dat de herders na november niet meer in de velden waren. Hij 
werd dus in september geboren, en de Wijzen arriveerden in december. 


25 december 2 v. Chr. was toevallig de datum waarop de planeet van de 
koning (Jupiter) vanuit Jeruzalem gezien aan de nachtelijke hemel boven 
Bethlehem stond. Wij kunnen niet met zekerheid zeggen of Jupiter op 
dat moment de enige "ster" boven Bethlehem was, maar de Wijzen, die 
geschoold waren in het bestuderen van de hemel, zouden Jupiter zeker 
hebben opgemerkt toen zij vanuit Jeruzalem in die richting keken. 


Gedurende ongeveer anderhalf jaar waren er vele astrologische 
gebeurtenissen aan de hemel geweest, te beginnen in het voorjaar van 
3 v. Chr. Deze zijn uitvoeriger beschreven in het boek van Dr. Ernest 
Martin, The Star that Astonished the World. Het lijkt zeker dat de Wijzen 
zich enkele profetische lessen van Daniël herinnerden, zo'n vijf eeuwen 
eerder, want hij was in zijn tijd tot hoofd van de Wijzen gemaakt 
vanwege zijn wijsheid. Daniel 2:48 zegt, 


48 Toen bevorderde de koning Daniël en gaf hem vele grote geschenken, 
en hij maakte hem heerser over de hele provincie Babylon en 
opperprefect over alle wijzen [Wijzen] van Babylon. 


Trouwens, in de vierde eeuw begon de heilige Nicolaas van Efeze in de 
nacht van 24 op 25 december kleine geschenken achter te laten op de 
stoep van arme mensen, naar het voorbeeld van de Wijzen die Jezus op 
die datum geschenken gaven. Andere mensen volgden al snel zijn 
voorbeeld, en daaruit ontstonden de kersttradities. Het duurde niet 
lang voordat 25 december ook werd gezien als de eigenlijke 
geboortedatum van Jezus, hoewel het in werkelijkheid pas het tijdstip 
was waarop de Wijzen ongeveer drie maanden na zijn geboorte waren 
aangekomen. 


Vroege kerkelijke getuigen 


De geboorte van Jezus wordt door sommige vroeg-christelijke schrijvers 
gedateerd. In de late tweede eeuw schrijft Irenaeus: “Onze Heer werd 
geboren rond het 41e jaar van de regering van Augustus" (Against Heresies, 
IL xxi, 3). 


Augustus begon te regeren op 19 augustus 43 v. Chr. Zijn 41e jaar was 
in 2 v. Chr. Als we Jezus’ geboorte zouden dateren in 4 of 5 v. Chr., zou 
dat pas het 38e of 39e jaar van Augustus zijn. 


Eusebius, de "Vader van de Kerkgeschiedenis," schreef, 


“Het was het tweeënveertigste jaar van de regering van Augustus en het 
achtentwintigste na de onderwerping van Egypte en de dood van Antonius 
en Cleopatra.” (Eccl. Hist. Il, v.) 


De zelfmoord van Antonius en Cleopatra in 30 v. Chr. waren in die tijd 
zeer belangrijke data, en veel gebeurtenissen worden 
dienovereenkomstig gedateerd. Achtentwintig jaar later was het 2 v. 
Chr. Volgens W. E. Filmer, die een artikel schreef waaruit blijkt dat Jezus 
in 2 v. Chr. is geboren, “waren er vóór het jaar 500 niet minder dan tien 
christelijke getuigen die het eens waren over het jaar waarin Christus is 
geboren". 


Het begin van Johannes’ ministerie 


De moeder van Johannes de Doper, Elizabeth, was de eerste vijf 
maanden van haar zwangerschap in afzondering (Lucas 1:24). In de 
zesde maand van Elizabeths zwangerschap vertelde Gabriël aan Maria 
dat ook zij een kind zou verwekken, en dat het “de zoon van God" zou 
worden genoemd. Lucas 1:36 zegt, 


36 En zie, ook uw familielid Elizabeth heeft in haar ouderdom een zoon 
verwekt, en zij die onvruchtbaar werd genoemd is nu in haar zesde 
maand. 


Johannes was geroepen om de profetieën van Elia te vervullen (Lucas 
1:17). In die tijd werd algemeen geloofd dat “"Elia® zou komen ten tijde 
van het Pascha, en daarom was het gebruikelijk dat de mensen een 
extra stoel aan tafel zetten voor hem. 


De verjaardag van Johannes was dus waarschijnlijk op of nabij het 
Pascha, en toen hij dertig jaar oud was, begon hij zijn officiële 
bediening. Een paar maanden later werd Jezus ook dertig en kwam bij 
Johannes voor de doop (Lucas 3:23). 


Lucas dateert indirect het begin van Jezus' bediening door ons het 
tijdstip van Johannes!’ bediening te geven. Johannes!’ bediening begon 
“in het vijftiende jaar van de regering van Tiberius Caesar” (Lucas 3:1). 


Tiberius begon zijn regering toen zijn vader (Augustus Caesar) stierf op 
19 augustus 14 na Christus. Dit is een van de meest geciteerde data in 
de Romeinse geschiedenis, omdat Augustus precies 56 jaar na het begin 
van zijn politieke carrière was gestorven (19 augustus 43 voor Christus). 
Tiberius' vijftiende jaar zou dus lopen van 28 augustus tot 29 augustus. 
Aangezien Johannes 30 werd op Pesach van een bepaald jaar, is het 
zeker dat hij zijn bediening begon op Pesach van 29 na Christus, tijdens 
het 15e jaar van Tiberius. Hij doopte Jezus in september van 29. 


We kunnen dus concluderen dat Jezus 30 jaar oud werd op het 
Bazuinenfeest in september van 29 na Christus. Tien dagen later, op de 
Verzoendag, kwam Hij naar Johannes voor de doop. De Geest leidde 
Hem vervolgens 40 dagen de woestijn in, waarna Hij terugkeerde en de 
mensen in de synagoge van Nazareth vertelde dat Hij was gekomen om 
de profetie van Jesaja te vervullen (zie Lucas 4:17-21.) 


2B.C. (Sept) 29 (Sept) 33(Apr) 
30 3% 
Jesus Jesus Jesus 
Born Baptized Crucified 
14 (Aug 19) 28-29 (Aug) 
Augustusdies 15 vear of 
Tiberiusbegins Tiberius; 


John begins(Apr) 


Zo kunnen we ten eerste concluderen dat Jezus werd geboren toen 
Quirinius luitenant-gouverneur van Syrië was in 2 v. Chr; ten tweede 
dat Johannes zijn bediening begon tijdens Pesach van 29 n. Chr. in het 
15e jaar van Tiberius; ten derde dat Jezus werd gedoopt in september 
van 29; en tenslotte dat Hij werd gekruisigd in 33. Dit is cruciaal voor het 
begrijpen van Daniëls 70 Weken. 


Hoofdstuk 4 


Het midden van de week 


Jezus werd 30 jaar precies in het midden van de 70e week van Daniël, 
dat wil zeggen in september van 29 na Christus. We weten dit omdat de 
geschiedenis ons de data vertelt van Daniëls Zeventig Weken, en we 
weten dat de 70e week liep van 26-33 na Christus. 


Als we de geschiedenis zelf de Schrift laten interpreteren, in plaats van 
onze theologische vooringenomenheid de geschiedenis te dwingen te 

belijden wat wij willen dat zij zegt, dan leren we misschien de waarheid 
van de zaak kennen. 


Dan. 9:26 en 27 zegt dat “na tweeënzestig weken de Messias zal worden 
afgesneden.” Als deze uitspraak te letterlijk wordt genomen, zou dat 
betekenen dat Jezus in 26 na Christus werd gekruisigd, maar slechts 
weinigen zullen proberen zo'n vroege datum te beargumenteren. Dan. 
9:27 zegt ook, 


27 En Hij zal een vast verbond sluiten met de velen voor [of in] één week, 
maar in het midden van de week zal Hij een einde maken aan de offers en 
het graanoffer. 


Dispensationalistische bijbelleraren brengen mensen in verwarring 
door ons te vertellen dat "hij" niet naar Christus verwijst, maar naar een 
Antichrist die aan het einde van het tijdperk zal opstaan. Maar er is geen 
historische, grammaticale of zelfs maar bijbelse reden om dit de 
antichrist te noemen. Zo'n opvatting is een totale aanname, want de 
passage zelf spreekt over de komende Messias. 


Feit is dat Jezus het Offer was, en toen Hij werd voorgesteld, maakte Hij 
een einde aan de noodzaak van alle andere offers. 


Daniel's 70° Week 


26 A.D. 29 AD. 33 AD. 

80* Jubilee Jesus Jesus 

End of 69° week Baptized erucified 
(presented as the (sacrificed) 
True Sacrifice) 


De 70e week van Daniël liep van 26-33 na Christus. Jezus begon Zijn 
bediening in het midden van de week, in september van 29 na Christus. 
Dit is toen Hij naar Johannes ging voor de doop en Zichzelf 
presenteerde op de Verzoendag om de wet van Leviticus 16 te 
vervullen. Door Zichzelf aan te bieden voor de bediening (en uiteindelijk 
voor het Offer), maakte Hij “een einde aan de offers en het graanoffer" (Dan. 
9:27) in de ogen van God. Natuurlijk gingen de Joden nog 40 jaar of 
langer door met het offeren van dieren, maar het is duidelijk dat 


Daniëls profetie niet ging over de Joodse praktijk, maar over Gods 
standpunt. Als de profetie alleen kon worden vervuld door het 
ophouden met offeren in de tempel, dan zou de 70e week 
noodzakelijkerwijs gedateerd moeten worden op 66-73. 


Er is bijna niemand die voor zo'n late vervulling van Daniëls profetie zou 
kunnen pleiten, dus we zullen er niet verder op ingaan. 


De vervulling van de Grote Verzoendag 


Jezus bood zichzelf aan voor de doop op de Verzoendag om de wet te 
vervullen. De instructies voor deze dag worden gegeven in Leviticus 16. 


7 En hij [de hogepriester] zal de twee geiten nemen en ze voor de Heer 
presenteren bij de deur van de tent der samenkomst. 8 En Aaron zal loten 
werpen over de twee geiten, het ene lot voor Jahweh en het andere lot 
voor de zondebok [lit. voor Azazel, geït-god, de sater, of de duivel]. 


Jezus vervulde beide bokken. De eerste moest worden gedood om te 
boeten voor de zonden van het volk. Jezus ging naar de Jordaan en 
presenteerde zich aan Johannes als die geit “voor Jahweh", terwijl de 
priesters de eerste geit in de tempel in Jeruzalem doodden. 


Zijn doop was Zijn presentatie aan de Vader als de eerste bok, bestemd 
om te sterven aan het kruis. Het was Zijn WETTELIJKE dood, later 
gevolgd door Zijn WERKELIJKE dood aan het kruis. 


Onmiddellijk na Zijn doop leidde de Geest Hem naar de woestijn om 
door de duivel beproefd te worden. Dit gebeurde zelfs toen de tweede 
geit de woestijn in werd geleid “voor Azazel". Wij lezen hierover in Lev. 
16:21, 


21 Dan zal Aaron zijn beide handen op de kop van de levende geit leggen 
en daarover alle ongerechtigheden van de zonen van Israël belijden … en 
hij zal ze op de kop van de geit leggen en die wegzenden in de woestijn 


door de hand van een man die gereed staat. 


Dit is de geit “voor Azazel." Azaz betekent geit, en El betekent God. Azazel 
betekent dus “de geit-god”, en deze naam wordt in de Hebreeuwse 


literatuur vaak gebruikt om een sater aan te duiden, dat wil zeggen een 
wezen dat half geit en half mens is. De Grieken kenden Azazel onder de 
naam Pan. 


Als we eenmaal begrijpen dat Jezus op de Verzoendag werd gedoopt, 
dan is Matt. 4:1 zinvol: 


1 Toen werd Jezus door de Geest de wildernis in geleid om door de duivel 
verzocht te worden. 


De wet gaf instructies dat een “geschikte man" (KJV) of “een man die 
gereed staat” (NASB) de tweede geit in de woestijn moest leiden “voor 
Azazel", Matteüs 4:1 laat ons zien dat Jezus de vervulling van die tweede 
geit was en door de Geest de woestijn in werd geleid om door Azazel in 
verzoeking te worden gebracht. Dit toont de betekenis van de obscure zin 
“voor Azazel", Het is een verwijzing naar “de duivel”. 


Met andere woorden, Jezus vervulde beide geiten op de Grote 
Verzoendag. Hij vervulde de eerste geit door Zichzelf aan te bieden om 
te sterven (door de doop), en de tweede geit door door de Geest naar 
de woestijn te worden geleid. 


De tempelpriesters moesten het hele jaar door elke dag twee offers 
brengen. Dat waren het ochtendoffer en het avondoffer (in Handelingen 
3:1 ook wel “het uur van gebed" genoemd). Het offerbloed werd onder 
het altaar uitgegoten, zoals de wet voorschreef, om de zonde te 
bedekken. 


In de loop van elk jaar werden de zonden bedekt, en toch stapelden ze 
zich op totdat de zonde werd weggenomen. Het spirituele principe werd 
elk jaar op de verzoendag op fysiek niveau toegepast. De eerste geit 
bedekte de zonde, dat wil zeggen, deed verzoening voor de zonde. Het 
Hebreeuwse woord kaphar, “bedekken”, betekent niet “verzoening”, 
zoals sommigen hebben gesuggereerd. Het betekent “bedekken”. In 
feite is ons Engelse woord cover afgeleid van het Hebreeuwse woord 
kaphar. 


Het doel van de tweede geit was om de zonde te verwijderen. Het werd 
afgebeeld door de geit die in de woestijn werd geleid naar een plaats 
zonder inwoners (Lev. 16:22). Hoewel Jezus in het Nieuwe Testament 


beide bokken tegelijk vervulde, ligt de grotere vervulling in de twee 
keringen van Christus. Zijn eerste komst was Zijn doodswerk om de 
zonde te bedekken. Zijn tweede komst is een levend werk om de zonde 
weg te nemen. 


Daarom worden wij als christenen nu rechtvaardig toegerekend, omdat 
het bloed van Jezus Christus onze zonde heeft bedekt. God noemt nu 
“wat niet is, alsof het wel was" (Rom. 4:17). Dit maakt ons wettelijk 
rechtvaardig. Maar het vereist nog een tweede werk van Christus om de 
zonde te verwijderen en ons intrinsiek rechtvaardig te maken. 


De vervulling zelf van de profetie van de wet laat ons zien dat Jezus 
gedoopt werd op de Verzoendag. En deze dag was ook het historische 
midden van de 70e week van Daniël. Daniël 9:27 zegt dat de Messias in 
het midden van de week zou worden "afgesneden". Vele jaren lang nam 
ik aan dat dit betekende dat Jezus in het midden van de week aan het 
kruis zou sterven. Maar de werkelijke geschiedenis laat zien dat het Zijn 
wettige dood was die werkelijk plaatsvond - Zijn “dood” door de doop. 


Er zijn twee manieren om te “sterven”. De eerste dood is lichamelijk, het 
resultaat van onze sterfelijkheid. De tweede dood is het dagelijkse leven 
van het verloochenen van het vlees, het kruisigen van de “oude mens" 
en hem als “dood” beschouwen (Romeinen 6). De eerste dood is 
lichamelijk; de tweede is een juridische dood. Toen Jezus werd gedoopt, 
was dat zijn wettige dood, zoals onze eigen doop ook de dood van de 
oude mens is. 


Daarom zegt Daniël dat “ín het midden van de week Hij een einde zal maken 
aan de offers en het graanoffer". Zodra het tegenbeeld aan de Vader is 
voorgesteld, houden de typen op van kracht te zijn in de ogen van God. 
Toen Jezus eenmaal gedoopt was, werd van het volk verwacht dat zij 
Hem zouden ontvangen als het Ware Offer, en dat alleen Zijn Offer zou 
volstaan als betaling voor de zonde. Hij was inderdaad “het Lam Gods dat 
de zonde der wereld wegneemt" (Johannes 1:29), volgens het getuigenis van 
Johannes. 


Dit maakte een einde aan alle andere vormen van offeren - niet in de 
ogen van de mensen, maar in de ogen van God. In feite weten we, zoals 
ik al eerder zei, uit de geschiedenis dat de priesters doorgingen met het 


brengen van offers in de tempel totdat deze in 70 na Christus werd 
verwoest. Het kan alleen verwijzen naar het goddelijk perspectief en 
heeft niets te maken met de feitelijke religieuze praktijk van de 
tempelpriesters. 


Hoofdstuk 5 


Wie is de antichrist? 


Daniels zeventig weken eindigden met de kruisiging. Daar kan geen 
twijfel over bestaan. De “klok” stond niet stil aan het begin of in het 
midden van de week, om in de toekomst verder te gaan. Degenen die in 
de jaren 1800 deze “hiaat-theorie" bedachten, hadden gewoon geen 
goede kennis van de geschiedenis. 


De opkomst van “De Antichrist" is gebaseerd op een verkeerd begrip 
van de term zelf. Er zijn in de afgelopen 150 jaar veel boeken 
geschreven die profeteren of speculeren over bepaalde kandidaten 
voor de positie van Antichrist. Zo was er de Duitse keizer in de Eerste 
Wereldoorlog, daarna Mussolini en Hitler. Toen ze allemaal ten val 
waren gebracht, wendde men zich tot andere politieke figuren zoals 
Henry Kissinger of Prins Charles. De Russische president Michail 
Gorbatsjov is nog steeds een favoriete kandidaat voor de antichrist, met 
zijn opvallende moedervlek op zijn voorhoofd als het “merkteken van 
het beest". 


Ik wil geen van deze mannen op enigerlei wijze verdedigen, want zij zijn 
allen heersers van Babylon en niet van het Koninkrijk van God. Maar 
hoe slecht ze ook mogen zijn, geen van hen alleen is “de antichrist”. 


Antichrist en Beest 
Het verbaast mensen vaak dat de term “antichrist niet eens voorkomt 


in het boek Openbaring. 


Johannes’ Openbaring spreekt alleen over verschillende “beesten”. Het 
boek is in veel opzichten een voortzetting en uitbreiding van het boek 
Daniël. De "beesten" in Daniël 7 en 8 zijn naties en rijken. Het eerste 


“beest” was Babylon, afgebeeld als een “leeuw” (Dan. 7:4). Het tweede 
was Perzië, de "beer" (Dan. 7:5). Het derde was Griekenland, de 
“luipaard” (Dan. 7:6). Het vierde was een naamloos beest met "ijzeren 
tanden" (Dan. 7:7), geïdentificeerd als Rome. 


Deze rijken worden in de Bijbel afgeschilderd als "beesten" en worden 
gekenmerkt door hun vleesetende honger om andere beesten (naties) 
te "eten" om te groeien en uit te breiden. Met andere woorden, ze zijn 
militaristisch en willen iedereen doden die hen in de weg staat. Veel van 
de heersers van Babylon hebben het hart van een beest. 


Dit wordt geïllustreerd in Daniël 4:16 met koning Nebukadnezar, 


16 Laat zijn geest veranderen van die van een mens, en laat een beest zijn 
geest [hart] aan hem geven. 


Toen deze profetie werd vervuld, werd de koning als een beest en at 
“zeven maal gras”. In de Schrift staat: “alle vlees is gras” (1 Petrus 1:24). 
Opnieuw lezen we in Psalm 103:15: “Wat de mens betreft, zijn dagen zijn als 
gras.” Nebukadnezar kreeg dus het hart en de geest van een beest, en 
hij begon gras te eten, dat op zijn beurt het vlees van de mens 
voorstelde. God gaf hem gras te eten in plaats van vlees, om regelrecht 
kannibalisme te voorkomen. Toch is de profetische betekenis hetzelfde. 


Vele antichristen in de laatste dagen 


De term “antichrist” is even onbekend in het boek Daniël als in 
Openbaring. Alleen Johannes gebruikt de term, en dan nog alleen in zijn 
brieven. Het komt vier keer voor in 1 Johannes en één keer in 2 
Johannes. Johannes vertelt ons in 1 Johannes 2:18, 


18 Kinderen, het is de laatste ure; en gelijk gij gehoord hebt dat de 
antichrist komt, zijn ook nu vele antichristen opgestaan; hieruit weten 
wij dat het de laatste ure is. 


De "laatste dagen” begonnen technisch gezien met het Kruis, want die 
gebeurtenis had het Pesach-tijdperk beëindigd, dat was begonnen met 
de uittocht van Israël uit Egypte met Pesach. Vanuit Johannes! 


perspectief in de geschiedenis was het Pinkstertijdperk dus het “laatste 
uur”. Vanuit ons huidige perspectief bevinden wij ons natuurlijk in het 
“laatste uur” van het Pinkstertijdperk. Het is het begin van het 
Loofhuttentijdperk. 


Passover Age Pentecostal Age Tabernacles Age 


Moses’ Kingdom Saul’s Kingdom David's Kingdom 


Het is dus niet verwonderlijk dat we vele "antichristen" zouden zien 
opstaan in de tijd van Pesach en Pinksteren. Het probleem is dat men 
zoekt naar één enkele machtige wereldfiguur die zal opstaan in de 
context van “de grote verdrukking". Er is een fantasievol beeld 
geschetst, dat christenen blind heeft gemaakt voor wat er feitelijk al om 
hen heen gebeurt. Voor een groot deel komt dat omdat zij nog steeds 
zoeken naar het begin van Daniëls zeventigste week, terwijl die in feite 
al in 33 na Christus is voltooid. 


De plaats van Christus innemen 


Een andere grote moeilijkheid ontstaat doordat de term antichrist 
gewoonlijk wordt gedefinieerd als zijnde tegen Christus. De Griekse term 
anti betekent letterlijk “in plaats van" en niet “tegen”. Het woord wordt 
gebruikt in Matt. 2:22, 


22 Maar toen hij hoorde dat Archelaus over Judea regeerde in plaats van 
[Grieks, anti] zijn vader Herodes, was hij bang om erheen te gaan… 


Archelaus was de zoon van koning Herodes, die na de dood van zijn 
vader op de troon kwam. Archelaus regeerde niet tegen zijn vader, maar 
in plaats van Herodes. Dit is de strikte betekenis van anti, en dus is een 
antichrist iemand die regeert in plaats van Christus. 


In de strikte Griekse betekenis van de term is antichrist dus een neutrale 
term. In het bijbelse gebruik heeft het echter een negatieve connotatie, 
omdat het gewoonlijk betekent dat iemand de plaats van Christus heeft 
ingenomen, in plaats van Hem te “vervangen”. Een usurpator is iemand 


die regeert alsof de troon van hem is, in plaats van de wil te doen van 
de wettige Koning die boven hem staat. 


David begreep dat hij regeerde op de troon van God (Christus), en hij 
probeerde te regeren volgens de goddelijke wet. Hij bad en vroeg God 
hoe hij volgens de goddelijke wil kon regeren in plaats van volgens zijn 
eigen wil. David regeerde in de plaats van Christus. Koning Saul 
daarentegen rebelleerde tegen God en behandelde de troon alsof hij 
kon regeren zoals hij wilde. Koning Saul was dus technisch gezien een 
antichrist, een usurpator. 


Maar het belangrijkste profetische voorbeeld van een antichrist in de 
Bijbel is Absalom, de zoon van David, die voor een seizoen de troon van 
David overnam. Absalom werd de belangrijkste antichrist in het Oude 
Testament, en toch is hij vrijwel onbekend bij moderne 
profetiedocenten. 


David en Absalom 


2 Samuêl 15-18 vertelt ons het verhaal hoe Absalom, de usurpator, een 
anti-David werd. Hij was het niet eens met het beleid van David en stal 
zo het hart van het volk (15:6). Hij werd al snel tot koning gekroond in 
Hebron, terwijl David koning was in Jeruzalem (15:10). Bovendien liet 
Absalom Ahithophel, Davids raadsman en vriend, komen. Ahithophel 
sloot zich aan bij de samenzwering, maar hing zichzelf later op (17:23). 


Ahithophels verraad was de oorzaak van groot hartzeer voor David. Hij 
sprak daarna in de Psalmen nog vele malen over zijn vriend, zoals 
bijvoorbeeld in Psalm 55:12-14, 


12 Want het is geen vijand die mij verwijten maakt, dan zou ik het kunnen 
verdragen; noch is het iemand die mij haat die zich tegen mij heeft 
verheven, dan zou ik mij voor hem kunnen verbergen. “3 Maar jij bent 
het, een man mijn gelijke, mijn metgezel en mijn vertrouwde vriend. ‘* 
Wij die zoete gemeenschap hadden samen, wandelden in het huis van 
God in de menigte. 


Deze hele samenzwering van Absalom tegen David met de hulp van 
Davids vriend Ahithophel was een belangrijk profetisch type van het 
verhaal in het Nieuwe Testament en het conflict tussen Jezus en de 
tempelleiders. 


David = Jezus 
Absalom = opperpriesters 
Ahithophel = Judas 


De samenzwering begon in Hebron, dat komt van het Hebreeuwse 
woord chebar, “vereniging”, en chabar, “gemeenschap, vriendschap”. Met 
andere woorden, de samenzwering kwam uit de stad van de vrienden. 
En zo noemde Jezus Judas profetisch “vriend” in Matt. 26:50 toen Hij 
met een kus werd verraden. 


Wij weten ook dat de oude naam van Hebron Kiriath-arba was (loz. 
15:54). Dit was de woonplaats van Judas Iskariot, want Iskariot is de 
Griekse vorm van Ish-Keriath, “man uit Keriath," d.w.z. iemand uit 
Keriath-arba. 


Daarom bespraken de discipelen in de dagen voor Pinksteren het 
probleem van de vervanging van Judas, volgens de profetieën van David 
over Ahithophel. Handelingen 1:15 en 16 zegt, 


15 En op dat moment stond Petrus op in het midden van de broeders (een 
groep van ongeveer honderdtwintig personen was daar bijeen), en zei:1é 
Broeders de Schrift moest vervuld worden, die de Heilige Geest door de 
mond van David over Judas, die een gids werd voor hen die Jezus 
arresteerden. 


Merk op dat Petrus duidelijk begreep dat David over Judas had 
geprofeteerd in het verhaal van Absaloms opstand. Het volk had dit 
ongetwijfeld uitvoerig besproken in de bovenzaal, en ze wisten dat 
Davids uitspraken over Ahithophel over Judas hadden geprofeteerd. In 
Handelingen 1:20 citeert Petrus David: 


20 Want er staat geschreven in het boek der Psalmen: “Laat zijn huis 
verlaten worden, en laat niemand erin wonen" [Ps. 69:25}; en “Laat een 
ander zijn ambt nemen” [109:8]. 


Petrus paste deze profetieën toe op Judas, die zich net als Ahithophel 
een paar weken eerder had opgehangen (Matt. 27:5). Dit laat ons zien 
dat de discipelen tegen die tijd de aard van het conflict tussen Jezus en 
de tempelleiders over het recht op de scepter van Juda volledig 
begrepen. 


Het begrijpen van dit profetisch verband is een van de belangrijkste 
sleutels tot het begrijpen van het idee van de antichrist. Absalom was 
een anti-David in zijn tijd. Duizend jaar later waren de tempelleiders 
anti-Jezus. Beiden waren antichristen, want beiden eigenden zich de 
troon toe van degene die God had geroepen en gezalfd (gedoopt) om op 
zijn troon te regeren. 


Toen David ten val werd gebracht, verliet hij Jeruzalem zonder slag of 
stoot en bracht een offer op de top [rosh, “top, hoofd of schedel"] van 
de Olijfberg (2 Sam. 15:32). Evenzo ging Jezus naar dezelfde plaats, de 
“schedelplaats" (Matt. 27:33) en vervulde het oudtestamentische type 
met het laatste Offer voor de zonde van de wereld. Hij werd gekruisigd 
“buiten de poort” (Hebr. 13:12) en “buiten het kamp” (Hebr. 13:13), en 
volgens de wet betekende dit 2000 el buiten de stadsmuren. Dat was de 
top van de Olijfberg, waar ook de as van de rode vaars werd bewaard. 
Die as moest worden bewaard “buiten het kamp" (Num. 19:3), waar hij 
toegankelijk was voor hen die ceremonieel onrein waren. 


Dus de plaats waar David offerde toen hij door Absalom ten val werd 
gebracht, is dezelfde plaats waar Jezus zijn laatste offer bracht toen zijn 
troon werd toegeëigend door de hogepriesters. 


David bleef voor een onbekende periode in ballingschap. Deze 
ballingschap is een type van Christus' hemelvaart, waar Hij moet blijven 
tot de tweede komst. Davids terugkeer naar de troon in Jeruzalem is 
dus een type van de tweede komst van Christus, waarin Hij zijn troon 
zal opeisen. 


Toen David terugkeerde, was er een laatste slag tegen het leger van 
Absalom. Absalom vluchtte, maar zijn lange haar raakte verstrikt in de 
tak van een boom (zijn haar was zijn bron van trots, dus profetisch 
gesproken was Absaloms trots zijn ondergang). 2 Sam. 18:15 zegt, 


4 Toen zei Joab: "Ik wil hier geen tijd verliezen met jou." Dus nam hij drie 
speren in zijn hand en stak ze door het hart van Absalom terwijl hij nog 
leefde te midden van de eik. 15 En tien jonge mannen die Joabs 
wapenrusting droegen, verzamelden zich en sloegen Absalom en 
doodden hem. 


Dit profeteert van de tweede komst van Christus, waarin de Joodse 
leiders die zich zowel de troon als het geboorterecht van Jezus hebben 
toegeëigend, het oordeel zullen ontvangen. Hoewel christelijke 
zionisten schijnen te denken dat de Joden onder Jezus (“David”) over de 
aarde zullen heersen, bewijst de dood van Absalom het tegendeel. 
Christus is niet van plan de usurpators te bevorderen tot hoge posities 
in Zijn regering. 


In feite spelen christelijke zionisten vandaag de dag opnieuw de rol van 
Judas en Ahithophel door de usurpator-antichristen bij te staan in hun 
plan om de troon en het geboorterecht van de ware Christus af te 
pakken. Dit is misschien wel het schadelijkste resultaat van de 
Dispensationalistische leer. Het heeft de kerk voorbereid op haar rol als 
moderne Judas. 


Nu dit conflict zich voor de derde keer in de moderne geschiedenis 
afspeelt, is het enige echte verschil dat het conflict niet langer gericht is 
op de Scepter, maar op het Geboorterecht. Voor een meer volledige 
studie hiervan, zie hoofdstuk 6 en 7 van mijn boek, De strijd om het 


geboorterecht. 


Als we het profetische verhaal kennen van Absalom, de usurpator, 
kunnen we zien dat hij het klassieke type is van de antichrist. Dit conflict 
tussen Christus en de antichrist is fundamenteel voor het begrijpen van 
het hele verhaal van het Nieuwe Testament. Het verklaart ook Jezus! 
gelijkenis over de usurperende wijngaardeniers in Matt. 21, waar Jezus 
hun in vers 38 de woorden in de mond legt: “Dit is de erfgenaam; kom, 
laten we hem doden en zijn erfenis in beslag nemen.” Dit laat duidelijk zien dat 
de religieuze leiders van het Jodendom de "antichrist" van het Nieuwe 
Testament waren en zijn. 


Absalom eigende zich willens en wetens de troon van David toe, terwijl 
hij heel goed wist wie zijn vader was. Omdat Absalom zijn vader kende, 


richtte hij zijn opstand tegen hem. In de vervulling van dit profetische 
type wisten ook de overpriesters wie Jezus was, en daarom eigenden zij 
zich Zijn troon toe. 


Het was geen geval van persoonsverwisseling. Het was een geval waarin 
zij herkenden wie Hij was, maar zij waren het niet met Hem eens en 
begeerden zijn troon voor zichzelf. Ze wilden een Messias die hen zou 
bevrijden van de slavernij van Rome. Wat zij kregen was een Messias die 
hen zou verlossen van de slavernij van de zonde. Dit paste niet bij hun 
idee van een messias, en ze wisten dat ze hun baan zouden verliezen 
als het volk Hem tot de Messias zou verklaren. Dus kruisigden ze Hem, 
zich niet realiserend dat ze zelfs hiermee de Schrift vervulden. 


De discipelen begrepen deze gebeurtenissen perfect. Petrus citeerde uit 
de Psalmen om aan te geven dat Judas vervangen moest worden. De 
enige manier waarop hij het verband tussen Judas en Ahithophel kon 
weten, is als hij de rest van het verhaal kende, namelijk de opstand van 
Absalom en de toe-eigening van Davids troon. 


Noch het zionistische leger van “Absalom”, noch de christelijke zionist 
“Ahithophel" zal regeren in het komende Davidische Koninkrijk. Het zal 
worden geregeerd door hen die trouw zijn gebleven aan de ware 
“David”, die Jezus Christus is in Zijn tweede verschijning. Natuurlijk is er, 
zolang de eindstrijd nog in de toekomst ligt, nog tijd voor christenen om 
zich te bekeren en te stoppen met het steunen van de moderne 
Absalom. 


Johannes’ beschrijving van de antichrist 


Absalom was "de" antichrist van zijn tijd, en zijn ondersteunende leger 
waren antichristen. Toen dit verhaal in het Nieuwe Testament opnieuw 
werd opgevoerd, kan men naar Kajafas verwijzen als “de” antichrist, 
omdat hij de leider was van de priesters, d.w.z. de hogepriester, die 
besloot zich de troon toe te eigenen. De vraag is hoe dit zich zal 
herhalen in de derde enscenering rond de tweede komst van Christus. 
Zal er een individuele antichrist zijn, of een collectieve antichrist? 


Johannes zegt verder, 


19 Zij [de antichristen] zijn van ons uitgegaan, maar zij waren niet echt 
van ons; want als zij van ons waren geweest, zouden zij bij ons zijn 
gebleven; maar zij zijn uitgegaan om te laten zien dat zij allen niet van 
ons zijn. 2? Maar gij hebt een zalving van de Heilige, en gij weet allen. 


Johannes was hier opzettelijk vaag, zoals we in het volgende vers zien, 


21 Ik heb u niet geschreven omdat u de waarheid niet kent, maar omdat u 
haar wel kent, en omdat geen leugen van de waarheid is. 


Met andere woorden, Johannes vertelt zijn lezers dat hij hun de 
betekenis hiervan persoonlijk (mondeling) heeft verteld, zodat hij het 
niet schriftelijk voor hen hoeft te spellen. De vraag is waarom? Waarom 
is het beter de waarheid niet op schrift te stellen? Was het omdat als het 
geschrift in verkeerde handen zou vallen, mensen daarvoor vervolgd en 
zelfs ter dood gebracht zouden kunnen worden? 


Toch vervolgt Johannes zijn beschrijving in theologische termen: 


22 Wie is de leugenaar dan degene die ontkent dat Jezus de Christus is? 


Dat is de antichrist, degene die de Vader en de Zoon ontkent. 23 Wie de 
Zoon ontkent, heeft de Vader niet; wie de Zoon belijdt, heeft ook de 
Vader. 


De sleutel tot de identificatie van deze antichristen ligt dus in hun 
belijdenis dat Jezus de Christus/Messias is. Johannes impliceert dat die 
antichristen beweerden de Vader te kennen - dat wil zeggen Jahweh, de 
God van het Oude Testament - en toch ontkenden diezelfde mensen de 
Zoon. Johannes vertelt ons duidelijk dat men de Vader niet kan hebben 
zonder de Zoon, en daarmee weerlegt hij de beweringen van het 
Jodendom. 


Evenzo bestond Absaloms leger uit genealogische Judahieten die David 
als koning hadden verworpen. David was de rechtmatige troonopvolger, 
en David droeg daarom de scepter die aan Juda was gegeven. De 
opstand verdeelde het koninkrijk in twee delen, die elk beweerden de 
legitieme stam van Juda te zijn. De meerderheid volgde Absalom, maar 
de minderheid die David trouw bleef, waren de echte Judahieten. 


Deze situatie herhaalde zich in het Nieuwe Testament. Er waren ware 
“Joden” en valse “Joden”. Paulus spreekt over dit onderscheid in 
Romeinen 2:28 en 29, zeggende, 


28 Want hij is GEEN Jood die naar buiten toe één is, noch is de besnijdenis 
die naar buiten toe in het vlees is. 29 Maar hij is een Jood die innerlijk één 
is; en de besnijdenis is die van het hart, door de Geest en niet door de 
letter; en zijn lof is niet van mensen maar van God. 


De naam Juda betekent “lofprijzing”. Paulus maakte duidelijk dat er twee 
groepen mensen waren die aanspraak maakten op het burgerschap 
van de stam Juda. De meerderheid van hen baseerde hun aanspraak op 
de besnijdenis. De christelijke minderheid echter baseerde haar 
aanspraak op de besnijdenis van het hart, waarbij hun "lof" (Juda status) 
“niet van mensen maar van God” was. 


Wie is een Jood? 


Hierin wordt de tweede grote controverse in de eerste eeuw onthuld, 
die doorwerkt in de moderne tijd. Welke groep maakt terecht 
aanspraak op de stam van Juda? Is het de groep die in opstand kwam 
tegen koning Jezus, of degenen die Hem trouw bleven, zoals de 
discipelen en alle andere bekeerlingen tot het christendom? 


Wij kennen natuurlijk Johannes’ opvatting, want hij vertelt ons duidelijk 
dat men de Zoon als Koning moet erkennen. Alle anderen “gingen van 
ons uit“. Het blijkt dat een aantal Judeese christenen in de eerste eeuw 
de christelijke gemeenschap hadden verlaten en zich hadden 
aangesloten bij de opstand tegen Rome van 66-73 na Christus. Zij 
hadden de profetieën van Daniël met betrekking tot het vierde beest 
(Rome) niet echt begrepen, noch geloofden zij dat God van hen eiste dat 
zij zich onderwierpen aan het goddelijk oordeel dat in de dagen van 
Jeremia was verordend. 


In hun afwijzing van Gods oordeel over hen voor de zonden van hun 
voorvaderen, bleken zij in opstand te zijn tegen God zelf. De 
meerderheid van deze Judeeërs (“Joden”) was nooit in gemeenschap 
gekomen met de christelijke gelovigen; maar het bewijs toont aan dat 


veel christelijke Judeeërs de gemeenschap verlieten om tegen de 
Romeinen te vechten. Dit zijn degenen die “van ons uitgingen, maar zij 
waren niet echt van ons“. Ondanks hun eerdere belijdenis van Jezus als de 
Christus, waren zij loyaler aan Absalom dan aan David - dat wil zeggen, 
zij waren loyaler aan de tempelpriesters dan aan Jezus. 


Daarom waren zij “antichristen", omdat zij degenen steunden die 
ontkenden dat Jezus de Christus was. 


De goddelijke wet maakt duidelijk dat lid zijn van een stam van Israël 
een juridische aangelegenheid was, en niet louter genealogisch. Een 
Judahiet van zuiver bloed zou bijvoorbeeld zijn burgerschap in de stam 
kunnen verliezen als hij de offerwet overtrad en geen berouw toonde. 
Lev. 17:3 en 4 zegt, 


3 Een ieder uit het huis Israels, die een os of een lam of een geit slacht 
[offert] in het kamp of iemand die het buiten het kamp slacht,* en het niet 
voor de deur van de tent der samenkomst bij de Here voor de tabernakel 
des Heren heeft gebracht, die man moet bloedvergieten worden 
aangerekend. Hij heeft bloed vergoten en die man zal uitgeroeid worden 


uit het midden van zijn volk. 


Met andere woorden, de wet gaat boven genealogie. lemand die 
schuldig is aan deze zonde kon zijn zuivere genealogie niet aanvoeren 
ter verdediging voor de rechtbank van God. Zijn genealogie was 
irrelevant. Als hij schuldig was, verloor hij zijn burgerschap in de stam. 
Hij werd geëxcommuniceerd (verbannen) en verloor zijn plaats in het 
koninkrijk. 


Deze wet werd in het Nieuwe Testament vervuld in het offer van Jezus 
Christus. Hij werd “buiten het kamp" gekruisigd. ledereen die het bloed 
niet op de juiste wijze aanbracht op de "tabernakel" (of tempel) moest 
“afgesneden worden uit zijn midden". In 1 Kor. 3:16 wordt ons verteld dat 
“u de tempel van God bent”. Bij de toepassing van deze wet onder het 
Nieuwe Verbond moet dus het bloed van Jezus Christus worden 
aangeboden aan de tempel die ons lichaam is. Zo niet, dan werd de 
persoon geëxcommuniceerd en was hij wettelijk geen Judahiet meer. 


In het Nieuwe Testament brachten de priesters het offer van het Lam 
Gods op de top van de Olijfberg, “buiten het kamp". De wet voorspelde 


dat zij dit moesten doen. Als de Romeinen dit hadden gedaan, in plaats 
van de priesters van Aäron, zou de profetie zijn mislukt, en zouden wij 
nog steeds dood zijn in overtredingen en zonden. Daarom zegt Petrus 
duidelijk in Handelingen 2:36: "God heeft Hem tot zowel Heer als Christus 
gemaakt, deze Jezus die Gij gekruisigd hebt.” Dit wordt herhaald in 
Handelingen 4:10 en in vele andere passages. 


Het was noodzakelijk dat Jezus werd gekruisigd, want dit was onderdeel 
van het goddelijke plan. Zonder dat zouden we nooit het huis van 
slavernij aan de zonde kunnen verlaten, want Hij was ons ware Pascha 
Lam. De echte vraag is wat we doen met Zijn offer. Smeren we Zijn 
bloed op de bovendorpels van ons “huis” (voorhoofd)? Brengen wij Zijn 
offer naar de tempel van ons lichaam? Als het offer van Christus niet 
wordt toegeëigend, dan kan onze genealogie ons niet helpen ons 
burgerschap in Juda te behouden. Wet overtroeft genealogie. 


Daarom zijn de genealogische Joden uit Juda die deze offerwet hebben 
overtreden “afgesneden van hun volk". Wettelijk gezien zijn zij helemaal 
geen Joden - althans niet in de ogen van God - ongeacht hoe de mensen 
op aarde hen noemen. Daarom definieert Paulus een “Jood” in Rom. 
2:28, 29 in juridische termen: 


28 Want hij is geen Jood die naar buiten toe één is. 2? Maar hij is een Jood 
die innerlijk één is. 


Johannes spreekt hier opnieuw over in Openbaring 3:9, waar hij sterk in 
conflict komt met hen die beweren Joden te zijn op grond van hun 
genealogie en hun rechtspositie bij de tempelpriesters: 


° Zie, Ik zal hen van de synagoge van Satan, die zeggen dat zij Joden zijn 
en het niet zijn, maar liegen, doen komen en zich aan uw voeten 
neerbuigen en weten dat Ik u heb liefgehad. 


Het feit dat de Judeese christenen in de minderheid waren is niet 
relevant bij de beslissing wie wel en wie niet een Jood is, dat wil zeggen 
van de stam van Juda. De relevante factor is of iemand de Leeuw van de 
stam Juda heeft gevolgd of de overweldigers die de scepter voor zichzelf 
opeisen. Zij die de overweldigers volgen, erkennen niet dat Jezus het 
Lam van God was dat de zonde van de wereld wegneemt. Dus passen 


zij het bloed van Zijn offer niet toe zoals de wet eist. Daarom worden zij 
afgesneden van de stam, althans totdat zij de wet van het offer naleven. 


De gelovigen in Jezus Christus zijn degenen die God erkent als de echte 
stam van Juda, samen met die van alle andere etnische groepen die tot 
de stam toetreden door de wet van het offer te vervullen en Jezus 
Christus te aanvaarden als het Lam van God en de Koning van Juda. Wat 
de mensen “de kerk" noemen, is in werkelijkheid de stam van Juda. De 
stam zelf begon niet met Pinksteren, en er moet ook niet gezegd 
worden dat de kerk in de plaats kwam van Juda. Er was geen vervanging 
als zodanig. De discipelen in de bovenzaal, samen met de bekeerlingen 
die later kwamen, waren degenen die niet afgesneden waren van de 
stam. Zij eigenden zich het bloed van het Offer toe aan hun eigen 
“tempel” van hun lichaam, en op grond daarvan behielden of werden zij 
burgers van Juda. 


De rest werd afgesneden van de stam, ook al bleven zij de naam 
onrechtmatig vasthouden en stonden zij in de wereld bekend als 
“Joden”. Maar men moet altijd onderscheid maken tussen de definitie 
van de mens en die van God. Zij zijn niet hetzelfde. Dit kan voor velen 
verwarrend zijn, maar bedenk dat dit het hele punt is van het geschil 
tussen Absalom en David. De mensen moeten beslissen welke koning 
de gezalfde (“Christus”) is. Te oordelen naar de steun die de Joden 
tegenwoordig krijgen van het evangelische en pinksterchristendom, is 
het duidelijk dat het antwoord niet zo duidelijk is als het lijkt. 


Dit geschil maakt deel uit van de context waarin de kwestie van de 
antichrist rijst. Het geschil tussen David en Absalom is het geschil tussen 
Christus en de antichrist, en geen klein deel van dat geschil draait om 
het recht om een “Jood” (Judaïst) genoemd te worden. 


De enige andere bijbelse verwijzing naar antichrist vinden we in de 
tweede brief van Johannes, vers 7, 


7 Want in de wereld zijn vele misleiders uitgegaan, die Jezus Christus niet 
erkennen als komende in het vlees. Dit is de bedrieger en de antichrist. 


We zien hier dat “de antichrist" ook “de bedrieger" is. Het is een 
collectief zelfstandig naamwoord dat verwijst naar “vele bedriegers", dat 


wil zeggen “zij die Jezus Christus niet erkennen als komende in het vlees". De 
antichrist is dus een collectief lichaam van mensen, niet één enkele man 
zoals in de dagen van Absalom. Absalom was een oudtestamentisch 
type, maar het wordt in het Nieuwe Testament vervuld als een collectief 
lichaam van mensen. En in de uiteindelijke vervulling vandaag is het 
hetzelfde. 


Kennis van het bijbelse conflict is de enige manier om tot een redelijk 
begrip van Daniëls Zeventig Weken te komen. Het 
Dispensationalistische idee van een sterke leider "Antichrist" die tijdens 
een zevenjarige verdrukking regeert, is gebaseerd op de 
veronderstelling dat de zeventigste week van Daniël nog moet worden 
vervuld, dat Jezus in het midden van de week werd gekruisigd, 
waardoor Gods profetische "klok" werd stilgezet, en de invoeging van 
een tussentijdse Dispensatie van Genade waarin de Kerk de 
gelegenheid krijgt tot Christus te komen. 


Het gaat ervan uit dat de Kerk niet Juda is, en gaat ervan uit dat de 
Joden Israël zijn. Er zijn zoveel verkeerde veronderstellingen dat het 
bijna onmogelijk is om ze allemaal in één boek te behandelen. Om het 
nog moeilijker te maken: omdat het Dispensationalisme na anderhalve 
eeuw onderricht nu in de christelijke cultuur is ingeburgerd, is de 
bewijslast naar ons verschoven om het te weerleggen. 


De bijbelse definitie van antichrist kennen, samen met het verhaal van 
David en Absalom, is een van de grote sleutels die "oogzalf" op onze 
ogen kan aanbrengen (Openb. 3:18), zodat we kunnen zien wat de Bijbel 
werkelijk over deze dingen zegt. Op die manier kunnen we weten hoe 
we ons bij het leger van David kunnen aansluiten en niet ongewild deel 
uitmaken van het leger van Absalom of de rol spelen van Ahithophel die 
David verraadde. 


Hoofdstuk 6 
Wat is de Verdrukking? 


Moderne dispensationalisten hebben geleerd dat er een zevenjarige tijd 
van vernietiging en oordeel zal zijn. Dit is voornamelijk gebaseerd op 
het idee dat de "klok" voor Israël is stilgezet toen Jezus werd gekruisigd. 
Deze zou zijn gestopt omdat de Joden de Messias verwierpen, en dus 
legde God een tussentijds “tijdperk van genade” op om zich op de 
“heidenen” te richten. 


Het einde van de "niet-Joodse" periode zou eindigen met hun 
“vervoering”, waarna de 70e week van Daniël begint en de "Grote 
Verdrukking" begint. Sommigen zeggen dat de Antichrist aan het begin 
van de zevenjarige Verdrukking zal komen, terwijl anderen geloven dat 
hij in het midden van de Verdrukking zal komen. 


Dit idee dat de “klok” stopte aan het begin van Daniëls zeventigste week 
(of in het midden ervan) is volledig afhankelijk van het feit dat Daniëls 
zeventig weken nog niet volledig vervuld zijn. Het veronderstelt dat 
Jezus in het midden van de zeventigste week werd gekruisigd, en dat 
daardoor Gods klok van de geschiedenis werd stilgezet, om aan het 
eind van het “tijdperk van genade" weer te worden hervat. Maar de 
geschiedenis zelf bewijst dat Jezus werd gekruisigd aan het eind van de 
zeventigste week van Daniël, dus kan men de zeventigste week van 
Daniël zelf niet gebruiken om de verdrukking te bewijzen. 


Maar hoe zit het met het idee van de Verdrukking zelf? Komt er nog een 
tijd van verdrukking, al dan niet gebaseerd op de Dispensationalistische 
visie? Zo ja, wanneer is die dan? Hoe lang duurt die? Wat is het doel 
ervan? 


De wetten van de beproeving 


Een goede plaats om te beginnen is door te kijken naar de 
verdrukkingswetten die te vinden zijn in Leviticus 26 en 
Deuteronomium 28. Het is volgens deze wetten en om de daarin 


genoemde redenen dat God door de geschiedenis heen een oordeel 
over Israël heeft uitgesproken. 


Leviticus 26:1-13 presenteert eerst de zegeningen voor 
gehoorzaamheid aan de goddelijke wet. Dan lezen we in verzen 14-16, 


14 Maar als u Mij niet gehoorzaamt en niet al deze geboden uitvoert;'5 als 
u in plaats daarvan Mijn inzettingen verwerpt en als uw ziel Mijn 
verordeningen verafschuwt om niet al Mijn geboden uit te voeren en zo 
Mijn verbond verbreekt, 16 zal Ik op mijn beurt dit met u doen… 


Wat volgt is een lange lijst van goddelijke oordelen voor het weigeren de 
wet van God te gehoorzamen en voor het “vijandig” staan tegenover 
God. Op verschillende plaatsen in de tekst wordt Israël verteld dat als zij 
God vijandig gezind bleven, God hen “zevenmaal” zou oordelen, zoals 
we bijvoorbeeld lezen in de verzen 23 en 24, 


23 En indien gij u daardoor niet tot Mij wendt, maar vijandig tegen Mij 
handelt? dan zal Ik vijandig tegen u handelen; en Ik, zelfs Ik, zal u 
zevenmaal slaan om uw zonden. 


Israël zou zelfs in gevangenschap in vreemde landen kunnen belanden, 
als zij voortdurend weigerden gehoorzaam te zijn. 


33 U echter zal ik verstrooien onder de volkeren en een zwaard naar u 
uittrekken, terwijl uw land verlaten wordt en uw steden verwoest. 


In een parallelle passage in Deut. 28:48 wordt dit “een juk van ijzer" 
genoemd. Eenmaal in gevangenschap is de enige manier om het 
goddelijk oordeel te beëindigen, berouw. Lev. 26:40-42 zegt, 


40 Als zij hun ongerechtigheid belijden en de ongerechtigheid van hun 
voorvaderen, in hun ontrouw die zij tegen Mij begingen, en ook in hun 
handelen met vijandigheid tegen Mij -# ook Ik handelde met 
vijandigheid tegen hen, om hen in het land van hun vijanden te brengen - 
of als hun onbesneden hart verootmoedigd wordt, zodat zij dan hun 
ongerechtigheid goedmaken? dan zal Ik Mijn verbond met Jakob... Isaac, 
en… Abraham ook, en Ik zal het land gedenken. 


Merk op dat het berouw vereist van hun vijandigheid tegenover 
Jahweh, de Wetgever, voordat God hun gevangenschap zal 


terugdraaien. Vijandig staan tegenover Jezus is vijandig staan tegenover 
Jahweh. 


Jahweh is Yeshua-Jezus 


Het is belangrijk eerst te erkennen dat Jahweh in het Oude Testament in 
Bethlehem werd geïncarneerd als Jesjoea, of Jozua (Jezus). De 
Hebreeuwse naam betekent "redding" en komt vaak voor in de Schrift. 
Bijvoorbeeld, toen Simeon het kindje Jezus zag, na een voorafgaande 
openbaring, zei hij in Lucas 2:29 en 30, 


29 Nu, Heer, laat Gij Uw dienaar in vrede vertrekken, volgens Uw woord,3° 
want mijn ogen hebben Uw heil [Yeshua] gezien. 


Simeon begreep door openbaring in het Woord dat de Messias Jesjoea 
zou heten, en het was geopenbaard dat hij de Messias zou zien voordat 
hij stierf. Dus toen Maria en Jozef Jesjoea-Jezus naar de tempel 
brachten, wachtte Simeon, want hij wist dat Hij volgens de wet naar de 
tempel zou worden gebracht. 


Jezus wist ook dat de Schriften Hem met name noemden. In Johannes 
7:37 zei Jezus: “Indien iemand dorst heeft, laat hij tot Mij komen en drinken” 
Dit was een verwijzing naar Jesaja 12:2, 3, die zegt, 


2 Zie God is mijn Yeshua, ik zal vertrouwen en niet bang zijn, want Jah 
Yahweh is mijn kracht en lied, en Hij is mijn Yeshua geworden. 3 Daarom 
zult u met vreugde water putten uit de bronnen van Yeshua. 


Met andere woorden, Janweh werd Jesjoea, uit wie wij het water van de 
Heilige Geest mogen putten, zodat ook wij bronnen van levend water 
worden. Jesaja citeerde eigenlijk uit Exodus 15:2, en zei, 


2 Jahweh is mijn kracht en lied, en Hij is mijn Jesjoea geworden; Deze is 


mijn God, en ik zal Hem loven; mijns vaders God, en ik zal Hem 
verheerlijken. 


Aangezien Janweh Degene was die de wet aan Mozes gaf, is het 
duidelijk dat de wet aan Israël werd gegeven door Degene die later 
bekend werd als Jezus Christus. Vandaar dat wij in de wetten van de 


verdrukking zien dat wanneer Israël handelde met "vijandigheid" tegen 
Jahweh, zij in werkelijkheid handelden met vijandigheid tegen Jesjoea, 
Jezus Christus. 


Dit is de reden voor verdrukking, en de enige manier om die 
verdrukking te keren is op te houden vijandig te staan tegenover 
Jesjoea-Jezus. Er is geen manier om de reden van de verdrukking 
werkelijk te begrijpen, totdat we zien dat het allemaal gaat om het 
ophouden vijandig te staan tegenover Jezus Christus. 


Het moderne zionisme daarentegen probeert terug te keren naar het 
oude land en er aanspraak op te maken, terwijl zij zich nog steeds in 
een staat van vijandigheid tegenover Jesjoea bevinden. Zij beweren 
natuurlijk volgelingen van Jahweh te zijn, maar als dat zo was, zou God 
hen nooit uit het land hebben verdreven en Jeruzalem nooit hebben 
verwoest in 70 na Christus, 


22 Wie is de leugenaar dan degene die ontkent dat Jezus de Christus is? 
Dat is de antichrist, degene die de Vader en de Zoon ontkent. 2 Wie de 
Zoon ontkent, heeft de Vader niet; wie de Zoon belijdt, heeft ook de 
Vader. 


Vanuit het oogpunt van het Nieuwe Testament kan men de Vader 
(Jahweh) niet opeisen zonder de Zoon (Jesjoea) te belijden. Zij zijn één 
en dezelfde. Vijandigheid tegenover Jesjoea is vijandigheid tegenover 
Jahweh, of ze zich dat nu realiseren of niet. En zo is de reden voor de 
Joodse verstrooiing onder de verdrukkingswetten tot op heden niet 
opgelost. Leviticus 26 maakt duidelijk dat God Zijn verbond ALLEEN zou 
gedenken WANNEER Israël zijn vijandigheid jegens Jahweh-Yeshua-Jezus 
zou belijden. 


De Joodse Opstand en de Verdrukking 


Het grootste deel van de profetieën in Mattheüs 24 gaat specifiek over 
de beproeving rond de Joodse opstand van 66-73 na Christus. Die 
begon terwijl de mensen naar Jeruzalem liepen om het Loofhuttenfeest 
bij te wonen in 66 na Christus. Het volk vocht en vernietigde bijna het 7e 


legioen van Rome, wat vervolgens een represaille van Rome 
teweegbracht. 


Veel van de Joodse ijveraars dachten dat God gedwongen zou zijn hen 
en zijn tempel te redden, en daarom waren zij vastbesloten tot het 
einde te vechten. Hun ijver bleek rampzalig te zijn. De christenen 
herinnerden zich echter wat Jezus had gezegd in Zijn waarschuwingen 
in Mattheüs 24. Toen er in 68 na Christus een pauze viel in de strijd, als 
gevolg van de dood van Nero, verlieten de christenen Jeruzalem en 
vestigden zich aan de overkant van de Jordaan in de stad Pella. We 
lezen hierover in de Geschiedenis van de Kerk van Eusebius, de vierde- 
eeuwse bisschop van Caesarea: 


“Bovendien kregen de leden van de kerk van Jeruzalem, door middel 
van een orakel dat door openbaring aan aanvaardbare personen aldaar 
was gegeven, opdracht de stad te verlaten voordat de oorlog begon en 
zich te vestigen in een stad in Peraea, Pella genaamd.” 


Een vollediger verslag van deze opstand en de verwoesting van 
Jeruzalem is te vinden in mijn boek, Lessen uit Church de 
Kerkgeschiedenis, deel 2. getiteld, De Joodse Opstanden. 


Sommige stromingen leren dat heel Matteüs 24 in vervulling is gegaan 
bij de verwoesting van Jeruzalem van 66-73 na Christus. Zij gaan voorbij 
aan het feit dat Jeruzalem sindsdien (meer dan eens) is herbouwd en 
dat dit betekent dat Jeruzalem nog een tijd van beproeving zal moeten 
ondergaan die de openbaring van Jeremia zal voltooien. Bedenk dat de 
profeet de opdracht kreeg om de oude kleipot te nemen en die in 
gehenna kapot te slaan. We lezen in Jer. 19:10, 11, 


10 Dan moet u de kruik breken voor de ogen van de mannen die u 
vergezellen‘! en tegen hen zeggen: Zo zegt de Heer der heerscharen: Zo 
zal ik dit volk en deze stad breken, zoals men een pottenbakkersvat 
breekt dat niet meer hersteld kan worden…. 


In de dagen van Jeremia werd de stad verwoest, maar later onder 
Nehemia "hersteld". Ze werd verwoest door de Romeinen in 70 na 
Christus, maar later herbouwd. Op het moment van schrijven is het nog 
steeds een functionerende stad, die door de eeuwen heen meerdere 
malen is hersteld. 


Jeremia's profetie heeft dus nog een laatste vervulling. Daarom moet 
Jeruzalem opnieuw worden verwoest, nadat het zionistische experiment 
is afgelopen. 


Zal dit weer een zevenjarige tijd van verdrukking zijn, zoals in de eerste 
eeuw? Ik weet het niet, maar als dat zo is, zal dat zijn omdat het patroon 
in de eerste eeuw is gezet - niet omdat Daniëls Zeventigste week werd 
uitgesteld. We weten wel dat de profetische geschiedenis de neiging 
heeft zich te herhalen, dus het is mogelijk dat er een zevenjarige 
verdrukkingsperiode komt, zoals we zagen in 66-73 na Christus. Jesaja 
29:5, 6 lijkt te wijzen op een vrij plotselinge vernietiging door een 
nucleair apparaat, en Paulus lijkt dit te bevestigen in 1 Thess. 5:3. 


Het belangrijkste is dat Jeruzalem voorbestemd is voor totale 
vernietiging. Hoe lang dat duurt is niet van belang. De 
Dispensationalistische leer dat Jeruzalem de hoofdstad zal zijn van het 
Koninkrijk van God in het komende tijdperk houdt geen rekening met 
Jeremia's profetie van de totale verwoesting van Jeruzalem. Wanneer we 
verder Paulus' bespreking van de twee verbonden in Galaten 4 
bestuderen, zien we dat het oude Jeruzalem "Hagar" is, dat moet 
worden uitgeworpen. Hagar kan nooit het Koninkrijk van God 
voortbrengen, want Ismaël is geen erfgenaam van de beloften (Gal. 
4:30). 


Het houten en ijzeren juk 


Een belangrijk kenmerk in de wetten van de beproeving is het gebruik 
van de term juk als metafoor voor gevangenschap of slavernij. Deut. 
28:48 beloofde dat als de natie in opstand kwam tegen God, Hij hen 
“een juk van ijzer" zou opleggen. Dit wordt gedefinieerd als oorlog, 
vernietiging en deportatie door een vreemde natie. Mozes zegt niets 
over een houten juk, maar laat het aan Jeremia over om het volledig te 
onthullen. 


God zei de profeet een houten juk op zijn schouders te leggen en met 
een profetisch woord door de stad te lopen (Jer. 27:2). Het woord wordt 
samengevat in vers 11, 


11 Maar het volk dat zijn nek onder het juk van de koning van Babel 
brengt en hem dient, zal ik in het land laten blijven, spreekt de Heer, en 
zij zullen het bewerken en erin wonen. 


Het oordeel was al uitgesproken (Jer. 7:1-16) omdat de tempel was 
veranderd in een rovershol (een veilig huis om mensen te beschermen 
tegen de wet van God). Het volk kreeg toen de keuze tussen het houten 
juk of het ijzeren juk. Als zij zich aan het goddelijke oordeel 
onderwierpen, konden zij hun straf uitzitten in het oude land onder het 
houten juk, zoals hun voorvaderen hadden gedaan in alle veroveringen 
in het boek Rechters. Zo niet, dan zouden zij gedeporteerd worden 
onder het ijzeren juk. 


Jeremia werd tegengewerkt door de meerderheid van de 
tempelprofeten en -priesters, en uiteindelijk verbrak de profeet 
Hanania het juk dat Jeremia droeg. Jer. 28:10 zegt, 


10 Toen nam Hananja, de profeet, het juk van de nek van Jeremia, de 
profeet, en brak het. 


God sprak toen tot Jeremia met een nieuw oordeel in vers 13, 


13 Ga en spreek tot Hananja en zeg: “Zo zegt de Heer: U hebt de jukken 
van hout gebroken, maar u hebt er jukken van ijzer voor in de plaats 
gemaakt.” 


De profeet schreef toen een brief om het volk te instrueren hoe te leven 
terwijl het in ballingschap in Babel onder het juk van ijzer zat. (Zie Jer. 
29.) Deze gevangenschap was moeilijker dan zij had kunnen zijn, als het 
volk zich aan het goddelijk oordeel had gehouden. Zij weigerden echter 
toe te geven dat zij fout zaten. Zij hielden vol dat God altijd zou vechten 
aan de kant van Zijn “uitverkoren volk", en dat Hij nooit zou toestaan 
dat Zijn tempel werd verwoest. 


In Jeremia 23 openbaarde God aan de profeet dat er twee soorten 
mensen in Jeruzalem waren, geïllustreerd door twee manden met 
vijgen. De ene mand bevatte zeer goede vijgen en de andere zeer 
slechte vijgen. De goede vijgen stonden voor hen die zich aan de koning 
van Babel onderwierpen, wetende dat dit de wil van God was. De 
slechte vijgen weigerden. 


En zo werden het volk van Juda en de stad Jeruzalem gedeporteerd naar 
Babylon om 70 jaar lang onder een ijzeren juk te dienen. 


Ondertussen kreeg Daniël (een van de goede vijgen) de openbaring dat 
deze gevangenschap zeer lang zou duren en zich door ten minste vier 
rijken zou uitstrekken: Babylon, Perzië, Griekenland en Rome. 


Met andere woorden, de Babylonische gevangenschap was slechts de 
eerste fase van de beproeving voor Juda. Na de val van Babylon namen 
de Perzen de macht over, en dit betekende het einde van Juda's "ijzeren 
juk" gevangenschap. Er kwam geen einde aan de gevangenschap zelf, 
want zij bleven onder het gezag van de koning van Perzië. Zij konden 
echter terugkeren naar het oude land en Jeruzalem herbouwen, terwijl 
zij onder het gemakkelijker oordeel van het houten juk bleven. 


Deze toestand duurde voort nadat Griekenland in 332 Jeruzalem had 
ingenomen. Jaren later, in 163 v. Chr. wierpen de Judeeërs het Griekse 
Seleucidenrijk omver nadat Antiochus Epifanes de tempel had 
ontheiligd, en God verleende de Judeeërs een eeuw van 
onafhankelijkheid. Hun onafhankelijkheid duurde van 163-63 v. Chr. 


Toen namen de Romeinen de controle over Jeruzalem over, en begon 
het tijdperk van het “ijzeren koninkrijk". De Joden bleven onder het 
houten juk van Rome, totdat zij in de eerste eeuw in opstand kwamen. 
De opstand van de slechte vijgen bracht vervolgens het ijzeren juk terug 
op de natie, en zij werden verspreid over de naties tot de twintigste 
eeuw. 


Dit is de hoofdlijn van de geschiedenis van de verdrukking. Tenzij we 
het zien in de context van het bijbelse recht, zullen de profetieën over 
de verdrukking waarschijnlijk verkeerd begrepen en toegepast worden. 


Zeven tijden van beproeving 


Eerder verwezen we naar de beproevingsverklaring in Leviticus 26:24 
over “zevenmaal”. Als Israël de wet van God terzijde schoof, zou God de 
natie “zevenmaal” straffen. De meeste mensen stellen zich voor dat de 
intensiteit van het oordeel zeven maal wordt verhoogd. Maar Daniël 


interpreteert dit eerder als een toename in lengte dan in intensiteit. De 
“kleine hoorn” van Dan. 7:25 kreeg een tijdsbestek van “een tijd, tijden en 
een halve tijd", wat de helft is van “zevenmaal”. 


In het boek Openbaring geeft Johannes ons de duidelijkste definitie van 
deze “kleine hoorn”: “tweeënveertig maanden" (Openb. 13:5). Een “tijd” 
is dus twaalf maanden, of 360 dagen, of, profetisch gesproken, 360 JAAR 
in langetermijnprofetie. 


Zeven maal is dus 2.520 jaar (7 x 360). Daarom zien we dat de 
belangrijkste bijbelse gebeurtenissen hun einde na 2.520 jaar bereiken. 
Zoals ik in mijn boek The Prophetic History of the United States liet zien, 
vinden alle belangrijke gebeurtenissen in de moderne geschiedenis, 
vanaf 1776, plaats in cycli van 2.520 jaar. 


Israëls “beproeving” begon van 745-721 v. Chr. toen zij begonnen te 
worden veroverd en gedeporteerd door de Assyriërs. De verovering van 
de eerste stammen begon in 745 v. Chr., maar de feitelijke val van 
Samaria (Israëls hoofdstad) vond plaats in 721 v. Chr: 


Het verband tussen Israël en Amerika is niet algemeen bekend, omdat 
de meeste mensen geleerd is dat de Joden Israël zijn. Maar de tijdcycli 
zelf liegen niet. De tijd is de grote verbinder en legt meer waarheid vast 
dan mensen beseffen. De verstrooiing van Israël in Assyrië begon ten 
einde te komen met de onafhankelijkheidsverklaring van Amerika, waar 
de zogenaamde “verloren stammen" opnieuw werden verzameld. Ten 
tweede, vanaf de verwoesting van Israëls hoofdstad (Samaria) tot de 
bouw van Amerika's hoofdstad (Washington D.C.) was ook 2.520 jaar. 


745 B.C. 1776 AD. 
2,520 vears 
Israel’s deportations Dedaration 
Begin of Indep. 
721 B.C. 1800 A.D. 
| 2,520 vears 
Samaria Wash. D.C. 


Destroyed Built 


De tweede grote cyclus van 2.520 jaar betreft natuurlijk Jeruzalem, de 
hoofdstad van het zuidelijke koninkrijk Juda. Ook hier zien we de 
relevantie van deze langdurige (“grote”) verdrukking van 2.520 jaar. 


604 B.C. 1917 AD. 
2,520 vears | 
Jerusalem Jerusalem 
Conquered freed by 
By Babylon Allenbv 


In dit geval zien we dat de Britse generaal Allenby in 1917 tegen het 
einde van de Eerste Wereldoorlog Jeruzalem innam van het 
Ottomaanse Rijk (het huidige Turkije). Hierdoor kwam Palestina onder 
Britse controle, wat dertig jaar later de voorwaarden schepte voor de 
Joodse staat. 


Tegelijkertijd zien we de opkomst van een nieuw Babylon in 1914 in de 
vorm van het Federal Reserve System. Dit was een nieuwe vorm van 
Babylonische gevangenschap, zoals voorspeld in het boek Openbaring. 


607 B.C. 1914 A.D. 

2,55Û years 
Babylon (Mystery Babylon) 
Becomes an Federal Reserve Act 
Empire Signed by Wilson 


In het grootste deel van de twintigste eeuw heerste dit financiële beest 
van de aarde (Openb. 13:11). Het kwam aan de macht in zowel het 
Oosten als het Westen. Private bankiersfamilies waren in de vorige 
eeuw gestaag aan de macht gekomen, en in 1914 waren zij in staat een 
geheime staatsgreep te plegen die het financiële systeem in Amerika - 
en zelfs in de hele wereld - onder controle kreeg. 


De particuliere eigenaren van de Federal Reserve Bank zorgden voor de 
financiering van Lenin, Trotski en andere “Russische” revolutionairen in 
het Oosten, om een nieuwe vorm van slavernij te vestigen, bekend als 
Communisme. De zogenaamde Russische Revolutie was dus succesvol 
op 7 november 1917, slechts enkele weken voordat Allenby Jeruzalem 
innam. Deze dag werd later in de nieuwe Sovjet-Unie gevierd als Dag 
van de Revolutie. 


Het grootste deel van de twintigste eeuw werd dus besteed aan het 
herhalen van de gevangenschap van Juda en Jeruzalem in een cyclus 
van 2.520 jaar. Hieraan begon een einde te komen op de 70e verjaardag 
van de revolutie, toen Sovjet-president Gorbatsjov op 7 november 1987 
zijn beroemde toespraak hield voor de Opperste Sovjet. Deze toespraak 
markeerde het begin van het einde, en binnen enkele jaren hield de 
Sovjet-Unie op te bestaan. 


Dit is belangrijk voor ons, want 1987 was ook 2.520 jaar nadat de 
zeventigjarige gevangenschap van Juda eindigde in 534 v. Chr. De 
bevrijding van de gevangenen van Juda zag zijn profetische tegenhanger 
in de bevrijding van het volk van Oost-Europa uit de onderdrukking van 
Sovjet-Rusland. 


Dus de moderne 70-jarige gevangenschap onder het communisme in 
de Sovjet-Unie van 1917-1987 vond precies 2.520 jaar na de 
gevangenschap van Jeruzalem in Babylon van 604-534 v. Chr. plaats. 
Door de cyclus van “zeven tijden” van verdrukking te begrijpen, kunnen 
we zien dat een groot deel van de aarde onder verdrukking werd 
geplaatst van het "juk van ijzer", in wat Winston Churchill “het ijzeren 
gordijn” noemde. 


Hoofdstuk 7 


Twee Jeruzalems en twee tempels 


Er zijn twee Jeruzalems in de Schrift, evenals twee tempels. Het eerste is 
aards en fysiek, terwijl het tweede hemels en geestelijk is. Beide steden 
heten “Jeruzalem”. Beide tempels heten “tempel”. Het is aan ons om te 
weten welke van de twee wordt besproken in welk gedeelte van de 
Schrift dan ook. 


De geschiedenis van Gods aanwezigheid 


In de dagen van Mozes daalde Gods aanwezigheid als vuur neer op de 
berg. Toen de tabernakel een jaar later werd voltooid, woonde Zijn 
aanwezigheid in die “tent der samenkomst” gedurende hun verblijf in 
de woestijn. Nadat Jozua Israël naar het Beloofde Land had geleid, werd 
de tabernakel opgezet in Shiloh, een stad van Efraïm, de leidende stam. 
We lezen in Jozua 18:1, 


1 Toen verzamelde de hele gemeente van de zonen van Israël zich te 
Shiloh en zette daar de tent van samenkomst op, en het land werd voor 
hun aangezicht onderworpen. 


Enkele eeuwen later was het priesterschap van Eli in Shiloh verdorven, 
en daarom verliet God die plaats. Het kind dat die dag werd geboren 
kreeg de naam Ichabod, “de heerlijkheid is vertrokken”, om deze 
gebeurtenis aan te geven (1 Sam. 4:21). Daarna verplaatste God zijn 
aanwezigheid naar Jeruzalem in de tijd van David en Salomo. Psalm 78 
Zes, 


59 Toen God het hoorde, werd Hij vervuld van toorn en verafschuwde 
Israël zeer,°? zodat Hij de woonplaats te Shiloh verliet …7 Ook verwierp 
Hij de tent van Jozef en koos niet de stam van Efraïm, 68 maar koos de 
stam van Juda, de berg Sion die Hij liefhad,“° en Hij bouwde Zijn 
heiligdom als de hoogten … 


Maar toen er nog een paar eeuwen voorbij waren, was de corruptie in 
Jeruzalem net zo erg als in Shiloh. Dus verliet God de oude tempel, zoals 
Hij eerder Shiloh had verlaten, zoals we lezen in Jer. 7:11-14, 


11 Is dit huis, dat mijn naam draagt, een rovershol geworden in uw ogen? 
…1i? Maar ga nu naar Mijn plaats die in Shiloh was, waar Ik Mijn naam 
eerst deed wonen, en zie wat Ik daar gedaan heb vanwege de 
goddeloosheid van Mijn volk Israël. “3 En nu, omdat u al deze dingen 
gedaan hebt …* daarom zal Ik doen met het huis dat met Mijn naam 
genoemd wordt, waarop u vertrouwt, en met de plaats [Jeruzalem] die Ik 
u en uw vaderen gegeven heb, zoals Ik met Shiloh gedaan heb. ‘5 En Ik zal 
u uit Mijn ogen verstoten, zoals Ik al uw broeders, al het nageslacht van 
Efraïm, heb verstoten. 


Terwijl Jeremia voorspelde dat Gods aanwezigheid Jeruzalem zou 
verlaten, bleef het aan de profeet Ezechiël over om het visioen van Zijn 
vertrek te zien. Hij zag eerst de cherubs oprijzen uit het Heilige der 
Heiligen (Ez. 10:15). Enkele verzen later lezen we, 


18 Toen vertrok de heerlijkheid van de Heer van de drempel van de 
tempel en stond boven de cherubs. 


Tenslotte, in Ezechiël 11:22 en 23 lezen we, 


22 Toen hieven de cherubs hun vleugels op met de raderen naast hen, en 
de heerlijkheid van de God van Israël zweefde boven hen. 23 En de 
heerlijkheid van de Heer steeg op uit het midden van de stad en stond 
boven de berg die ten oosten van de stad ligt. 


Ezechiël zag de glorie vertrekken uit Jeruzalem, maar hij zag haar slechts 
gaan tot de top van de Olijfberg aan de oostzijde. De top van de berg 
lag 2000 el buiten de stadsmuren, en dit werd door de rabbijnen 
gedefinieerd als “buiten het kamp" en “een sabbatdagreis". 


Daarom werd hier de as van de rode vaars bewaard, die werd gebruikt 
om de mensen te reinigen als zij naar de tempel kwamen (Num. 19:3). 
Het was ook de plaats waar David aan God offerde (2 Sam. 15:30) toen 
hij profeteerde van het grotere offer dat Jezus vele jaren later op 
diezelfde plaats zou brengen. Veertig dagen later steeg Jezus op van die 
plek, en Handelingen 1:12 noemt het “een sabbatdagreis". 


Er is geen aanwijzing dat de heerlijkheid van God terugkeerde toen de 
tweede tempel werd gebouwd in de dagen van Zerubbabel. Omdat de 
Ark van het Verbond al lang verdwenen was, had de tweede tempel een 
leeg Heilige der Heiligen. Josephus vertelt ons dat er een stenen plaat 
voor in de plaats kwam. Maar de heerlijkheid van God keerde niet terug 
naar die plaats, omdat Hij die “als Shiloh" had verlaten. 


Na vijf eeuwen werd Jezus geboren in Bethlehem. In Hem was de 
heerlijkheid van God, want Paulus zegt in Kol. 2:9, 


9 Want in Hem woont alle volheid van de Godheid in lichamelijke vorm. 


Tegen het einde van zijn bediening ging Jezus naar de tempel in 
Jeruzalem en verdreef de geldwisselaars. Matt. 21:13 zegt, 


13 En Hij zei tegen hen: "Er staat geschreven: Mijn huis zal een huis van 
gebed worden genoemd, maar jullie maken er een rovershol van.” 


Jezus citeerde Jeremia 7:11dat was de aanklacht van de profeet tegen 
de tempel in zijn eigen tijd die het vertrek van de heerlijkheid van God 
teweegbracht. Dus toen Jezus dit woord herhaalde, bevestigde Hij dat 
de heerlijkheid van God niet naar die plaats zou terugkeren. In feite 
vertegenwoordigde de afwijzing van Jezus door de priesters hun 
afwijzing van de heerlijkheid van God zelf. De enige manier waarop de 
heerlijkheid de kans zou hebben gekregen om naar die plaats terug te 
keren (als dat al mogelijk was) zou zijn geweest door Jezus Christus als 
Koning-Messias te aanvaarden. Maar dit gebeurde niet. 


Nadat Jezus zijn werk aan het kruis had beëindigd, steeg Hij op naar de 
hemel vanaf de plek waar Ezechiël voor het laatst de heerlijkheid van 
God had gezien. Jezus nam zijn discipelen mee naar de plaats van 
hemelvaart, waarna we in Handelingen 1:12 lezen, 


12 Daarna keerden zij terug naar Jeruzalem vanaf de berg Olivet, die 
vlakbij Jeruzalem ligt, op een sabbatdag afstand. 


Hiermee werd de laatste stap van het vertrek van de heerlijkheid van 
God uit Jeruzalem afgesloten. Tien dagen later keerde de heerlijkheid 
terug, maar niet naar Jeruzalem zelf, noch naar zijn fysieke tempel. De 
heerlijkheid begon de gelovigen in Christus te bewonen, zoals we lezen 
in Handelingen 2:3, 


3 En er verschenen hun tongen als van vuur die zich verspreidden, en zij 
rustten op ieder van hen. 


Vanaf dat moment begon de heerlijkheid van God te rusten in de 
mensen van het Nieuwe Jeruzalem, zij die levende stenen waren in de 
uiteindelijke Tempel die God voor Zichzelf had bereid. 


De twee Jeruzalems 


Niet alleen vertrok de heerlijkheid uit de tempel, maar Hij verliet ook 
Jeruzalem zelf. Waarom profeteert de Schrift dan ook over het herstel 
van Jeruzalem? Jeruzalem wordt in de Schrift altijd in het meervoud 


geschreven. Het is lerushalayim, “Jeruzalems.” Terwijl de oude rabbijnen 
dit feit bespraken, hebben ze nooit begrepen dat er twee Jeruzalems 
waren. Er was de oude stad, en er was het Nieuwe Jeruzalem, 
geopenbaard in het Nieuwe Testament door mannen die het verschil 
begrepen. 


Paulus sprak hierover in Galaten 4:24-31en vertelt ons dat het aardse 
Jeruzalem “Hagar” was en niet in staat de beloften van God voort te 
brengen. Het Jeruzalem dat van boven is, is echter Sarah, en is “onze 
moeder", de moeder van de gelovigen in Christus. 


De aardse stad die bekend staat als Jeruzalem kon evenmin het 
beloofde zaad voortbrengen als Hagar. Jeruzalem brengt alleen 
slavernij, geen vrijheid in Christus. Het einde van Jeruzalem wordt 
gevonden in Gal. 4:30, 


30 Maar wat zegt de Schrift? “Verstoot de slavin en haar zoon, want de 
zoon van de slavin zal geen erfgenaam zijn met de zoon van de vrije 
vrouw.” 


De duidelijke boodschap van Galaten is dat de oude stad Jeruzalem 
nooit de belofte van God kan voortbrengen. Hagar kan nooit Isaak 
voortbrengen. Hagar is slechts de moeder van Ismaël, die NIET de 
erfgenaam is van de beloften, ook al is hij de zoon van Abram. 


In het hele Oude Testament vinden we talloze profetieën over 
“Jeruzalem” of Yerushalayim. Soms zijn ze positief, soms negatief. Als 
negatief voorbeeld lezen we in Jeremia 19, 


1 Zo zegt de Heer: Ga en koop een pottenbakkerskruik en neem enkele 
van de oudsten van het volk en enkele van de hogepriesters. 2 Ga dan uit 
naar het dal van Ben-hinnom [d.w.z. gehenna] en verkondig daar de 
woorden die ik u zal zeggen. 


De profeet moest vervolgens een oordeel uitspreken over de stad en 
haar inwoners. 


10 Dan moet u de kruik breken voor de ogen van de mannen die u 
vergezellen‘! en tegen hen zeggen: Zo zegt de Heer der heerscharen: Zo 
zal ik dit volk en deze stad breken, zoals men een pottenbakkersvat 
breekt, dat niet meer hersteld kan worden; en zij zullen hen begraven in 


Topheth ["brandend”] omdat er geen andere plaats is om te begraven. !2 
Zo zal ik deze plaats [Jeruzalem] en haar inwoners behandelen, verklaart 
de Heer, om deze stad als Topheth te maken. 


Wanneer we deze profetie over Jeruzalem vergelijken met de eerdere 
profetie die in Jer. 18:1-10 aan het Huis Israël is gegeven, is de 
vergelijking nog opzienbarender. Het noordelijke huis van Israël was al 
een eeuw eerder gevangen genomen door Assyrië, en toch profeteert 
Jeremia dat zij zouden zijn als een pot van natte klei, die opnieuw zou 
worden gemaakt tot een ander vat. 


Maar Jeruzalem was als een kruik die al verhard was. Als hij eenmaal 
gebroken was, kon hij niet meer gerepareerd worden en kon hij alleen 
nog maar op de vuilnisbelt van de stad gegooid worden - het dal van de 
zoon van Hinnom. De Griekse naam is gehenna, genoemd in het Nieuwe 
Testament. Het punt van de tegenstelling is te laten zien dat, terwijl 
Israël goede beloften van herstel kreeg, zelfs na zijn lange geschiedenis 
van afgoderij, Juda geen soortgelijke belofte kreeg. In feite staat er geen 
enkel woord van hoop in de hele passage (ler. 18 en 19). 


Jeruzalem werd natuurlijk verwoest door Nebukadnezar in de dagen 
van Jeremia's profetie. Maar het werd later herbouwd door Nehemia. 
Het werd opnieuw verwoest in 70 na Christus door de Romeinen, maar 
het werd later herbouwd. Tijdens de Middeleeuwen werd zij verwoest 
tijdens de kruistochten, maar zij werd steeds herbouwd. Zo staat de 
stad er vandaag de dag bij als een stad die in de loop der eeuwen vele 
malen is herbouwd. 


Jeremia profeteert echter van een verwoesting waarbij het nooit meer 
hersteld of herbouwd kan worden (19:11). Die profetie moet nog 
vervuld worden, en kan dus alleen in de toekomst gebeuren (vanaf dit 
schrijven). Maar dit spreekt alleen over de oude fysieke stad. Het 
spreekt niet over het Nieuwe Jeruzalem van Openb. 21:2of het “hemelse 
Jeruzalem” van Heb 12:22. 


Jesaja 62 spreekt ook over "Jeruzalem" in gloedvolle bewoordingen die 
de profetieën van Jeremia lijken tegen te spreken. 


1 Om Sion's wil zal ik niet zwijgen, en om Jeruzalems wil zal ik niet 
zwijgen, totdat haar gerechtigheid voortgaat als helderheid, en haar heil 
als een brandende fakkel,2 En de volken zullen uw gerechtigheid zien, en 
alle koningen uw heerlijkheid; en u zult genoemd worden met een 
nieuwe naam, die de mond van de Heer zal aanwijzen. 


Vervolgens beschrijft Jesaja dit "Jeruzalem" in hemelse termen. 
Johannes interpreteert dit voor ons in het boek Openbaring, en laat zien 
dat Jesaja sprak over het Nieuwe Jeruzalem. Jesaja 62:5 noemt de stad 
een “bruid”, en Johannes doet hetzelfde in Openb. 21:2. Jesaja 60:18 
zegt dat de “muren” van Jeruzalem redding zijn, en haar “poorten” 
lofprijzing. Deze beschrijven het nieuwe Jeruzalem, niet het oude. 


Jesaja 60:19, 20 zegt dat “Jeruzalem” geen zon of maan nodig zal 
hebben om haar licht te geven, omdat God zelf haar licht zal zijn. 
Johannes zegt hetzelfde over het nieuwe Jeruzalem in Openb. 21:23, 


23 de stad heeft geen zon of maan nodig om haar te beschijnen, want de 
heerlijkheid van God heeft haar verlicht en haar lamp is het Lam. 


Evenzo spreekt Jesaja over de inwoners van Jeruzalem als volkomen 
rechtvaardig - in tegenstelling tot de profetie van Jeremia. We lezen in 
Jesaja 62:21"Dan zal heel uw volk rechtvaardig zijn.” En later zegt Johannes 
in Openb. 21:27, 


27 En niets onreins en niemand die gruwel en leugen bedrijft zal er ooit in 
komen, maar alleen zij van wie de namen geschreven staan in het boek 
des levens van het Lam. 


Een eenvoudige vergelijking van Jesaja en Openbaring maakt duidelijk 
dat geen van beide profeten het had over het oude Jeruzalem, maar 
over het Nieuwe. Het Jodendom verwerpt natuurlijk het Nieuwe 
Testament, en dus geloven zij niet in de uitleg van Johannes, en ook niet 
in het boek Hebreeën dat spreekt over het hemelse Jeruzalem. 


Maar wij christenen, die beweren te geloven dat het Nieuwe Testament 
deel uitmaakt van het geïnspireerde woord van God, zouden er geen 
moeite mee moeten hebben te aanvaarden dat God het hemelse 
Jeruzalem heeft gezegend, in plaats van de fysieke stad op aarde. 


De sleutel is natuurlijk te begrijpen dat Yerushalayim een meervoudig 
woord is, dat meer dan één stad aanduidt. Hoewel de profeten van het 
Oude Testament het hemelse Jeruzalem nooit noemen, profeteerden zij 
er toch over door de meervoudsnaam te gebruiken. Wanneer wij het 
Oude Testament lezen, moeten wij dus nagaan naar welk Jeruzalem de 
profeten verwezen. Als algemene regel geldt dat wanneer de profeten 
positief over Jeruzalem spreken, zij profeteren over het Nieuwe 
Jeruzalem. Wanneer zij negatief over Jeruzalem spreken, gaat het over 
het Oude Jeruzalem. 


De twee tempels 


Salomo's tempel was de eerste die werd verheerlijkt. Hij voorspelde de 
grotere tempel die zou komen. Deze grotere tempel is geen fysieke 
tempel, maar de tempel die Paulus beschrijft in Efeziërs 2:20-22, 


20 gebouwd op het fundament van de apostelen en profeten, waarbij 
Christus Jezus zelf de hoeksteen is,2 in wie het hele gebouw, dat in elkaar 
past, uitgroeit tot een heilige tempel in de Heer;22 in wie ook u wordt 
samengebouwd tot een woning van God in de Geest. 


Paulus sprak over de gezamenlijke Tempel die bestaat uit het hele 
Lichaam van Christus. Petrus zegt over deze Tempel, dat wij elk 
“levende stenen" (1 Petrus 2:5) zijn, die gebruikt worden om hem te 
bouwen. Er is nog een andere betekenis waarin wij, als individuen, ook 
een volledige Tempel in onszelf zijn, want Paulus zegt in 1 Kor. 3:16, 


16 Weet u niet dat u een tempel van God bent en dat de Geest van God in u 
woont? 


In deze individuele zin kunnen wij de vergelijking maken van de drie 
delen van de Tempel met de drie delen van ons wezen. De Tempel 
bestond uit een voorhof, het heilige en het Allerheiligste. Onze 
persoonlijke "tempels" bevatten lichaam, ziel en geest. 


Het punt is dat God in het Oude Testament woonde in gebouwen van 
hout en steen, maar dat deze nooit bedoeld waren als de uiteindelijke 


woonplaats van God. Zelfs Salomo erkende dit toen hij in 1 Koningen 
8:27 zei, 


27 Maar zal God inderdaad op de aarde wonen? Zie, de hemel en de 
hoogste hemel kunnen U niet bevatten, hoeveel te minder dit huis dat ik 
heb gebouwd! 


Salomo zag in dat het onmogelijk was een aards huis te bouwen dat de 
heerlijkheid van God kon herbergen. En dus zinspeelde hij op een 
grotere tempel die nog moest komen, een die gemaakt was van levende 
stenen en van roepingen en bedieningen van de Heilige Geest (“vaten” 
en “pilaren”. 


In deze nieuwe Tempel zou ook een nieuwe orde van priesters komen, 
niet van Levi maar van Melchizedek. De priesters van Levi waren een 
tijdelijke orde van priesters, geroepen om te dienen in de tijd van het 
Oude Verbond. Men moest van Aaron afstammen om in die tempel te 
kunnen dienen. Maar in het Nieuwe Verbond moesten de priesters van 
Melchizedek niet afstammen van Aäron, maar van Jezus Christus - niet 
op een natuurlijke manier, maar als geestelijke zonen van God. 


Het priesterschap van Melchizedek was ouder dan dat van Levi. De 
oorspronkelijke koning van Salem (Jeruzalem) was niet van Levi, want hij 
kwam lang voordat Levi zelfs maar geboren was. Jaren later was David 
een priester van de orde van Melchizedek, hoewel hij geen Leviet was. 
Psalm 110:4, 


4 De Heer heeft gezworen en zal niet van gedachten veranderen: “Gij zijt 
voor eeuwig priester naar de ordening van Melchizedek.” 


David was van de stam Juda, en daarom kwam hij niet in aanmerking 
om een Levitische priester te zijn. In plaats daarvan regeerde hij, net als 
de oorspronkelijke Melchizedek, over Jeruzalem, de “stad van Salem". 
Maar in ruimere zin was dit alles een profetie van het Nieuwe 
Jeruzalem, dat geregeerd zou worden door Davids grotere Zoon, Koning 
Jezus. 


Jezus Christus was van de stam van Juda, en daarom was het voor Hem 
niet geoorloofd Hogepriester te zijn van de orde van Levi. Hij kwam als 
Hogepriester van Melchizedek. Heb. 7:11-14 zegt, 


11 Welnu, als de volmaaktheid door het Levitische priesterschap was 
(want op grond daarvan ontving het volk de wet), wat was er dan nog 
meer nodig dat er een andere priester zou opstaan volgens de orde van 
Melchizedek, en niet zou worden aangewezen volgens de orde van 
Aäron? 12? Want wanneer het priesterschap wordt veranderd, vindt er 
noodzakelijkerwijs ook een verandering van wet plaats. 13 Want degene 


over wie deze dingen worden gesproken, behoort tot een andere stam, 


waarvan niemand op het altaar heeft gefungeerd. ‘4 Want het is duidelijk 
dat onze Heer afstamt van Juda, een stam waarover Mozes niets zei over 


priesters. 


Jezus Christus is de Hogepriester van een geheel nieuwe orde van 
priesters, wiens offer alleen het Lam van God is. Noch de Hogepriester, 
noch zijn kinderen, de zonen van God, komen volgens de wet in 
aanmerking om dierlijke offers te brengen, noch zijn deze na het kruis 
van kracht. 


Jezus zal niet terugkeren naar het oude Jeruzalem om hogepriester te 
zijn over Levitische priesters die dierenoffers brengen in een fysieke 
tempel. Het Nieuwe Verbond is geen tijdelijk intermezzo waarna de 
bepalingen van het Oude Verbond opnieuw zullen worden ingevoerd. 
Het Oude Verbond was gebrekkig en is verouderd. Het “betere” 
verbond en zijn bepalingen zijn er om te blijven. Zij die de oude manier 
promoten kennen de geest van Christus niet. Heb. 8:13 zegt, 


13 Toen Hij zei: “Een nieuw verbond”, heeft Hij het eerste overbodig 
gemaakt. Maar wat verouderd raakt en oud wordt, is klaar om te 
verdwijnen. 


Het Nieuwe Verbond daarentegen zal nooit oud worden, noch zal het 
ooit verouderd raken. 


Twee soorten offers 


De moderne leer in het Dispensationalisme dat het dierenoffer opnieuw 
zal worden ingevoerd, is gebaseerd op profetische uitspraken uit het 
Oude Testament, zoals Ezechiël 44, die profeteert in oudtestamentische 
termen, maar die moet worden uitgelegd in het licht van het Nieuwe 


Testament. De tempel die God nu bouwt is van het Nieuwe Jeruzalem, 
zoals beschreven in Efeziërs 2:20-22. 


Dit is de tempel van waaruit Jezus Christus zal regeren in het komende 
Loofhuttentijdperk. Hij is niet van plan de aarde te regeren vanuit een 
tempel in oude stijl in het oude Jeruzalem, noch zal Hij Aäronitische 
priesters oproepen om te dienen met dierlijke offers op een altaar op 
de Tempelberg. 


Zij die zulke dingen onderwijzen hebben het boek Hebreeën en de 
oproep om uit dat oude systeem te komen niet begrepen. 


Judaïseren van de Kerk 


Het Dispensationalistische misverstand over de Schrift heeft geleid tot 
het Christelijk Zionisme, dat het probleem waarmee Paulus in de eerste 
eeuw werd geconfronteerd, namelijk het Judaïseren van de Kerk, weer 
in ere heeft hersteld. Vóór de verwoesting van de tempel in de eerste 
eeuw ging de vroege Kerk door met het offeren in de tempel en het zich 
onderwerpen aan alle vormen van het Oude Verbond, die eigenlijk bij 
het Kruis waren veranderd. In feite werd het boek Hebreeën anoniem 
geschreven door de apostel Paulus en specifiek aan hen gericht om hun 
afhankelijkheid van het Oude Verbond, zijn vormen en zijn rituelen te 
doorbreken. 


Het moderne Dispensationalisme heeft ons opnieuw bij hetzelfde 
probleem gebracht waarmee Paulus in de eerste eeuw werd 
geconfronteerd. Men probeert de Kerk terug te brengen tot het Oude 
Verbond, dat de Levieten de bevoegdheid zou geven opnieuw 
dierenoffers in te stellen in een fysieke tempel in Jeruzalem. Net als de 
Kerk van Jeruzalem proberen de christenen Jezus toe te voegen aan het 
Oude Verbond en zijn oude priestersysteem. 


Een dergelijke opvatting geeft weliswaar toe dat Jezus bij zijn eerste 
komst de Middelaar is van het Nieuwe Verbond, maar suggereert ook 
sterk dat Jezus bij zijn tweede komst de Middelaar wordt van het Oude 
Verbond. Er is nauwelijks een doctrine die schadelijker is voor de 


fundamenten van het christendom dan deze. Het werpt vrijwel alles 
omver wat Jezus aan het kruis heeft bereikt. Het draait vrijwel elke 
belangrijke verandering terug die plaatsvond onder het Nieuwe 
Verbond dat wordt beschreven in het boek Hebreeuws. 


Als deze leer stand zou houden, zou het boek Hebreeën uiteindelijk uit 
het Nieuwe Testament worden verwijderd. 


We moeten dus kiezen welk Jeruzalem onze "moeder" wordt. Als we 
“Hagar” kiezen, zullen we haar zonen worden en tekortschieten in de 
beloften van God. Alleen door te kiezen voor “Sarah”, het nieuwe 
Jeruzalem, zullen wij erfgenamen en mede-erfgenamen met Christus 
kunnen zijn. 


Hoofdstuk 8 


De identiteit van Israël 


Een van de meest voorkomende onjuiste veronderstellingen onder 
christenen vandaag de dag is dat de Joden Israël zijn. 


De oorspronkelijke Israëliet was Jakob, die in Gen. 32:28 als eerste de 
naam Israël kreeg. Zijn grootvader, Abraham, was een Hebreeër, want 
hij stamde af van Heber, maar Abraham was geen Israëliet. Ook Izaäk 
was een Hebreeër, maar geen Israëliet, want het spreekt vanzelf dat 
\zaäk niet afstamde van zijn eigen zoon. 


Jakobs zonen waren Israëlieten in de zin dat zij zonen waren van de 
man die Israël heette. Maar Israël was ook een titel, een naam die 
bedoeld was om aan te geven dat Jakob een bepaald niveau van geloof 
had bereikt, waardoor hij deze naam als getuigenis kreeg. In deze 
grotere betekenis is de enige manier waarop iemand een Israëliet kan 
zijn, hetzelfde getuigenis te hebben als Jakob. 


Jakob gaf het eerstgeboorterecht door aan de zonen van Jozef (1 Kron. 
5:1, 2) en daarmee ook de naam van het eerstgeboorterecht, Israël. Dit 
werd gegeven aan Efraïm en Manasse in Gen. 48:16, 


16 De engel die mij van alle kwaad heeft verlost [Gen. 32:23] zegent de 
jongens; en moge mijn naam [Israël] in hen voortleven … 


Zolang alle stammen verenigd waren, konden zij allen de naam Israël 
delen met Efraïm en Manasse. Maar na Salomo's dood splitste het 
koninkrijk zich in tweeën. De stammen van Jozef scheidden zich af van 
Juda en Benjamin en vormden hun eigen koninkrijk. Omdat de naam 


Israël rechtmatig toebehoorde aan de zonen van Jozef, behield het 
noordelijke koninkrijk de naam Israël. Het zuidelijke koninkrijk koos de 
naam Juda, omdat het de stam van de koning was. 


Vanaf dat moment in de geschiedenis kreeg de term Israël een beperkte 
betekenis, want hij werd nu gebruikt om het volk te onderscheiden van 
Juda. De profeten spreken dan over hen als twee verschillende volken 
met twee verschillende roepingen. Het koninkrijk Israël bezat het 
eerstgeboorterecht (1 Kron. 5:2), omdat de stammen van Jozef (Efraïm 
en Manasse) zich in het noordelijke koninkrijk bevonden. Het zuidelijke 
koninkrijk Juda ontving de Scepter (Gen. 49:10). 


Israël gedeporteerd naar Assyrië 


Na 210 jaar scheiding werd het koninkrijk Israël veroverd en 
gedeporteerd door de Assyriërs. 2 Koningen 17:18 zegt, 


18 Dus was de Heer zeer boos op Israël en verwijderde hen uit zijn zicht; 
niemand bleef over behalve de stam van Juda. 


Deze ballingen waren de zogenaamde “verloren stammen" of verloren 
schapen van het huis Israël (Ezechiël 37). Doordat zij verloren waren en 
verondersteld werden dood te zijn, volgden zij het profetische patroon 
van de vader Jozef, die ook jarenlang “verloren” en verondersteld werd 
dood te zijn. Toch waren de Judeeërs uit de eerste eeuw zich terdege 
bewust van het voortbestaan van de Israëlieten in het land van hun 


gevangenschap. Josephus vertelt ons in zijn Antiquiteiten van de Joden, 
ALM 2 


“Daarom zijn er slechts twee stammen in Azië en Europa die aan de 
Romeinen onderworpen zijn; terwijl de tien stammen tot nu toe voorbij de 
Eufraat zijn, en een immense menigte vormen, die niet naar aantallen te 
schatten is.” 


Hoewel het oude Assyrische rijk al lang voorbij was, verbleven veel van 
deze Israëlieten nog aan de andere kant van de rivier de Eufraat bij de 
Kaspische Zee in het land Parthië. Zij waren geen Joden, noch beleden 
zij enige vorm van Jodendom, omdat zij allang de religieuze praktijken 


van het gastland hadden overgenomen. Mettertijd waren velen ook 
naar het westen geëmigreerd, naar de noordelijke provincies van Azië 
(nu Turkije), en daar onderworpen geraakt aan de Romeinen. Petrus 
schreef hen in zijn eerste brief, zeggende, 


1 Petrus, apostel van Jezus Christus, aan hen die als vreemdelingen van 
de verstrooiing verblijven in Pontus, Galatië, Kappadocië, Azië en 
Bithynië, die uitverkoren zijn? volgens de voorkennis van God de Vader … 


Later, in 1 Petrus 2:9 en 10 zegt hij tegen hen, 


9 Maar u bent een uitverkoren ras, een koninklijk priesterschap, een 
heilige natie, een volk voor Gods eigen bezit, opdat u de uitnemendheid 
verkondigt van Hem die u uit de duisternis heeft geroepen tot zijn 
wonderbaar licht; 10 want eens was u geen volk, maar nu bent u een volk 
van God; u had geen barmhartigheid ontvangen, maar nu hebt u 
barmhartigheid ontvangen. 


Petrus verwees naar de profetie van Hosea, die naar het huis van Israël 
was gezonden en die zowel over hun vernietiging als over hun 
verzoening profeteerde. Hosea had de opdracht gekregen te trouwen 
met een prostituee als teken van Gods huwelijk met Israël en haar 
geestelijk overspel met valse goden. De naam van zijn vrouw was 
Gomer, of Ghomri, wat ook de officiële naam voor Israël was in de 
Assyrische verslagen. (Zie de Zwarte Obelisk van Shalmanezer.) 


Ze hadden enkele kinderen die profetisch werden genoemd. Jezreel 
betekent “God verstrooit, of God zaait.” Lo-ruhamah betekent “geen 
genade." Lo-ammi betekent “niet mijn volk.” 


Hosea brengt al deze uitspraken in hoofdstuk één in verband met het 
huis Israël, maar later in hoofdstuk twee profeteert hij van een 
ommekeer. 


22„en zij zullen reageren op Jizreël. 23 En Ik zal haar voor Mijzelf in het 
land zaaien. Ik zal ook medelijden [of genade] hebben met haar die geen 
medelijden had gekregen, en Ik zal zeggen tegen hen die Mijn volk niet 
waren: “Jullie zijn Mijn volk!" En zij zullen zeggen: "Gij zijt Mijn God.” 


De profetie van Jizreël geeft aan dat toen God Israël verstrooide, Hij hen 
ook in de aarde zaaide. Men moet het zaad verstrooien om het op het 


veld te kunnen zaaien. Gods achterliggende bedoeling met het 
verstrooien van het zaad van Israël was om een grotere oogst voort te 
brengen. Dit is het thema dat Jezus vaak gebruikte in zijn gelijkenissen 
over het Koninkrijk. Petrus gaat hierop in door te schrijven naar enkele 
van de ex-Israëlieten van de verstrooiing, en hun te vertellen dat zij 
door Christus weer het volk van God zijn geworden. 


De herverzameling van de Israëlieten gaat niet over immigratie naar het 
oude land. Het gaat om de immigratie van het Oude Verbond naar het 
Nieuwe. Een “Hebreeër" is letterlijk een immigrant, want dat is de 
betekenis van het woord. Het boek Hebreeën is niet het boek van de 
Israëlieten of het boek van de Joden. De titel is zorgvuldig gekozen om 
het volk een immigratiekaart te geven, die hen de weg wijst naar het 
ware Beloofde Land en hoe zij door Christus de beloften van God 
kunnen beërven. 


De profeten hebben steeds geprofeteerd dat Israël opnieuw zou 
worden verzameld. De profetieën gaan over troost, niet over rampen; 
over wederopbouw, niet over vernietiging; over redding, niet over 
verlies. Toch spraken de profeten niet rechtstreeks over Juda, maar over 
Israël. 


Zelfs Jacobus zelf schreef zijn brief “aan de twaalf stammen in de 
verstrooiing” (Jacobus 1:1). Zowel Petrus als Jakobus gebruiken de 
Griekse term diaspora, “de verstrooiing, de verstrooiden”. Het is een 
verwijzing naar Jizreël, de zoon van Hosea, wiens naam “God verstrooit” 
betekent. Dit waren de verstrooiden, die God op aarde had gezaaid om 
een veel grotere oogst te verkrijgen en de belofte van het geboorterecht 
te vervullen - dat hun zaad zou zijn als het zand van de zee en de 
sterren van de hemel. 


De vervulling kan alleen door Christus komen, althans in ultieme zin. Uit 
de 2.520-jarige tijdcyclus van de beproeving blijkt dat Amerika een beeld 
is van het opnieuw verzamelde huis van Israël op aards niveau. Willen 
wij echter de onderliggende profetie van de naam Israël in zijn 
oorspronkelijke betekenis voor Jakob vervullen, dan moeten wij 
overwinnaars in Christus worden. 


Israël verloren door naamsveranderingen 


Wij moeten erkennen dat toen God Israël verstrooide, Hij hen de naam 
Geboorterecht ontnam, en zij werden genoemd met andere namen 
zoals Ghomri (d.w.z. Gomer). God stond niet langer toe dat zij Israëlieten 
werden genoemd, omdat hun afgoderij niet getuigde van de betekenis 
van de naam Israël. 


Het is belangrijk op te merken dat de omringende volken Israël niet bij 
de naam Israël noemden. Merrill Unger's boek Archeology and the Old 
Testament bevestigt dit op pagina 243, 


"… Het eerste contact tussen Israël en Assyrië vond duidelijk plaats ten tijde 
van Omri, want vanaf die tijd verschijnt Israël in spijkerschrift als Bit-Humri 
(Huis van Omri'). Deze officiële benaming werd toegepast op Samaria, de 
hoofdstad. Bovendien werd de aanduiding van een Israëlitische koning Mar 
Humri (zoon, d.w.z. ‘koninklijke opvolger van Omri'). Dat Tiglath Pileser III 
ruim een eeuw later het land Israël aanduidt met zijn officiële naam Bit 
Humria bewijst de betekenis van Omri als heerser in de geschiedenis van 
Israël.” 


De naam Humri of Bit Humria betekent “Huis van Omri”. Dit werd 
oorspronkelijk uitgesproken als Ghomri of Gimirra. Dit wordt 
aangetoond door Theophilus G. Pinches in zijn boek uit 1902, The Old 


Testament in Light of the Historical Records and Legends of Assyria and 
Babylonia. Pinches zegt, 


"Het is opmerkelijk dat de Assyrische vorm van de naam Yaua (‘Jehu’) laat 
zien dat de onuitgesproken aleph aan het eind in die tijd klonk, zodat de 
Hebreeën hem Yahua (‘Hehua') moeten hebben genoemd. Omri werd 
eveneens volgens het oudere systeem uitgesproken, voordat de ghain ayin 


werd. Humri laat zien dat men destijds Ghomri zei.” 


De naam Ghomri (Gomer) is dus afgeleid van koning Omri van Israël, 
een machtige maar goddeloze koning die genoemd wordt in 1 Koningen 
16:23, 


23 In het eenendertigste jaar van Asa, koning van Juda, werd Omri koning 
over Israël, en regeerde twaalf jaar … 


De Dispensationalistische leraren stelden onwetend dat Gomer, 
Ghomri, Humria en Gimirra zijn afgeleid van Gomer, de zoon van Jafeth, 
die in Gen. 10:3 wordt genoemd, 


3 De zonen van Jafeth waren Gomer en Magog en Madai en Javan en Tubal 
en Meshech en Tiras. 


Dr. Bullinger's aantekening bij Gen. 10:3 luidt als volgt: 


Gomer: In het Assyrisch, Gimirra (de Kimmerianen van Herodotus). 
Stamvader van de Kelten. 


Bullinger verwarde de zoon van Jafeth, Gomer, met de vrouw van 
Hosea, die een profetisch type was van de natie Israël. Als Bullinger 
deze notitie had geschreven om Hosea 1:3 uit te leggen in plaats van 
Gen. 10:3, zou hij juist zijn geweest, want Hosea's vrouw, Gomer (of 
Ghomri) had een naam die vrijwel identiek was aan de officiële naam 
voor het Huis Israël, zoals te zien is in de Assyrische archiefstukken. 


Feit is dat de Kelten en vele anderen in Europa afkomstig zijn uit het 
oude land Assyrië, en naar Europa migreerden nadat Assyrië in 607 v. 
Chr. in handen viel van de Babyloniërs. 


De historici bewijzen door alle oude geschriften dat de naam in plaats 
daarvan is afgeleid van koning Omri (Ghomri) van Israël. Dit blijkt ook 
uit The New Standard Jewish Encyclopedia (editie 1970), pagina 1471, 


“Volgens de Moabitische steen onderwierp hij [Omri] Moab. De Assyriërs 
noemden het koninkrijk Israël voor de rest van zijn bestaan bij zijn naam.” 


De Gimirri-lsraëlieten werden in andere talen Saka en Sakka genoemd, 
maar zij waren hetzelfde volk. We zien dit op het graf van Darius van 
Perzië, gelegen in Behistun. De inscriptie daar toont alle verschillende 
naties en volkeren die Darius in zijn koninkrijk had geregeerd, 
waaronder de Gimirri. Deze inscriptie is opgenomen in drie talen. De 
Wikipedia vertelt ons over deze Behistun inscriptie als volgt: 


"De inscriptie bevat drie versies van dezelfde tekst, geschreven in drie 
verschillende spijkerschrift talen: Oud Perzië, Elamitisch en Babylonisch.” 


In het Oud Perzisch zijn ze Saka (meestal gespeld als Scythen, Skuths, of 
Schotten). In het Elamitisch zijn ze Sakka. In het Babylonisch zijn het 
Gimirri. Vandaar dat de Gimirri ook de Saka zijn. De Griekse historicus 
Herodotus noemt de Saka Sacae, terwijl de Latijnse historici de naam 
Saksen spellen. 


Dit zijn allemaal vrijwel dezelfde mensen, die afstammen van de bijbelse 
Israëlieten, en het verklaart waarom Europa werd bevolkt door 
immigranten uit hetzelfde gebied waar de Israëlieten door Assyrië 
gevangen waren genomen. In feite immigreerden er zoveel via het 
Kaukasus-gebergte (gelegen tussen de Zwarte Zee en de Kaspische Zee) 
dat historici hen Kaukasiërs zijn gaan noemen. 


Met andere woorden, het kerkhof van Israël in Assyrië werd de bron 
van Europa toen de Israëlieten naar Europa immigreerden onder 
nieuwe namen die andere naties hun gaven. 


Het voordeel van Juda en Israël 


Sommige van deze Israëlitische gevangenen emigreerden, zoals ik 
eerder schreef, naar de noordelijke provincies van Klein-Azië. Omdat zij 
toegankelijker waren voor de christenen van de eerste eeuw, schreven 
zowel Petrus als Jacobus brieven aan de christenen onder hen. Het 
Evangelie werd hun verkondigd, en na verloop van tijd werden zij 
bekend als de “christelijke naties” van het Westen. God zorgde ervoor 
dat het Evangelie tot hen kwam vóór de rest van de wereld, want dat is 
het belangrijkste voordeel van het feit dat je uit Juda en Israël komt. 
Paulus zegt in Rom. 3:1, 


1 Welk voordeel heeft de Jood dan? Of wat is het voordeel van de 
besnijdenis? 2 Groot in elk opzicht. Ten eerste, ze waren belast met de 
orakels van God. 


Het voordeel van de Judeeër (“Jood”) was dat hij “uitverkoren” was en 
het woord van God aan hem was toevertrouwd. Geen enkel ander volk 
kon aanspraak maken op zo'n onderscheid. Wat een geweldig voordeel 
was dit ten opzichte van de andere volken! Maar dit betekende niet dat 
zij deze "uitverkoren" status konden gebruiken als een vrijbrief voor 


verlossing. In feite maakte hun voordeel hen verantwoordelijker 
tegenover God, en dus werden zij, door het verbond te schenden, 
strenger beoordeeld. 


Het voordeel van de Judeeër (“Jood”) was ook het voordeel van de 
Israëlieten, zelfs in de verstrooiing. Zij waren de tweede in de rij om het 
woord te ontvangen. En zo ging het evangelie van Jeruzalem en Judea naar 
Samaria en vervolgens naar de Griekssprekende wereld. Dit omvatte 
ook de noordelijke provincies van Azië, waar veel van de Israëlieten zich 
hadden gevestigd. Door de eeuwen heen zorgde God ervoor dat de 
verloren stammen van Israël het evangelie van Christus als eerste 
ontvingen. Het grootste deel van de rest van de wereld moest ongeveer 
achttien eeuwen wachten voordat de christelijke zendelingen hen het 
evangelie brachten. 


Dit lange uitstel kwam grotendeels doordat de Kerk zich voornamelijk 
richtte op de "barbaarse" (Scythische) stammen in Europa. Hun 
bekeringsmethoden werden na de derde eeuw ook steeds vleselijker en 
politieker. Tegen de tijd dat het christendom in het Westen 
geconsolideerd werd, had het de eenvoud van het evangelie en de 
christelijke liefde al lang verloren. Dus toen het zich uiteindelijk naar 
andere volkeren keerde, zag het hen meer als religieuze rivalen en 
politieke vijanden dan als mensen die de liefde van Christus moesten 
leren kennen. 


Deze Israëlieten (of, beter gezegd, deze ex-Israëlieten van de 
verstrooiing) maakten door de eeuwen heen deel uit van de grootste 
volksverhuizing in de wereldgeschiedenis. Zij trokken van Assyrië naar 
Europa en uiteindelijk naar Amerika, Australië, Nieuw-Zeeland en vele 
andere delen van de wereld. Hoewel in naam “christelijk”, hadden zij 
vaak weinig begrip van het karakter van Christus en kenden zij meer 
liturgie dan Schrift. En dus mishandelden zij vaak vreselijk de mensen 
die in die vreemde landen woonden. Terwijl ze vrijheid van zonde 
aanboden, maakten ze hen opnieuw tot slaaf van de kerkelijke 
hiërarchie. 


Wat als de Joden niet Israël zijn? 


Het punt van deze discussie is echter ten eerste dat de Joden niet de 
Israëlieten zijn. Ten tweede is de herverzameling van Israël, gezien 
vanuit een raciaal of genealogisch perspectief, NIET de zionistische staat 
“Israël”, 


Een van de grondslagen van het moderne Dispensationalisme is het 
idee dat de Joden de Israëlieten zijn, en dit heeft geleid tot het 
Christelijk Zionisme. De gebruikelijke bewering is dat de Joden zijn 
uitverkoren vanwege hun raciale erfenis. Door hen vervolgens “Israël” te 
noemen, maken ze de fout nog groter door het geboorterecht van Jozef 
aan het Joodse volk toe te kennen. Deze uitgangspunten zijn fout, en dit 
betekent dat de hele theologische structuur ervan op zand is gebouwd. 


De 70e week van Daniël, zoals zij die uiteenzetten, zou vast verbonden 
zijn met de Israëlische staat, waarvan wordt aangenomen dat het de 
herverzameling van Israël is. Omdat zij hiervan ook een zuiver raciale 
aangelegenheid hebben gemaakt, hebben zij Joden “uitverkoren” 
gemaakt zonder dat zij Jezus Christus hoeven te aanvaarden. Zij mogen 
doorgaan in het Oude Verbond alsof het nog steeds een geldig verbond 
is en niet, zoals Hebreeën 8:13 zegt, "verouderd". 


Een niet-Joodse kerk? 


Christelijk Zionisme veronderstelt een “niet-Joodse Kerk". Maar wat als 
de overgrote meerderheid van de christenen in de eerste 19 eeuwen 
van de Kerk eigenlijk genealogische Israëlieten in ballingschap waren? 
Dit zou het Dispensationalisme tot het lachertje van de theologische 
wereld maken, want als genealogie de vereiste was om “uitverkoren” te 
zijn, dan zou de overgrote meerderheid van de Kerk sinds de eerste 
eeuw al het “uitverkoren volk" zijn. 


De Europese Kerk stamde genealogisch af van Israël, maar omdat zij 
van God gescheiden waren, hadden zij niet langer het recht om met die 
naam genoemd te worden. Om de status van Israëliet terug te krijgen, 
moesten zij zich bekeren en een geestelijke verandering ondergaan 
door geloof in Jezus Christus. Dit moest in twee fasen gebeuren. In de 
eerste fase moesten de mensen Jezus Christus aanvaarden en geloof 


hebben in Zijn eerste aardse zending als het Lam van God dat voor de 
zonde van de wereld werd geofferd. Hierdoor kunnen zij zich aansluiten 
bij de stam van Juda. 


In hoofdstuk vier heb ik al aangetoond dat de Kerk de voortzetting is 
van de stam Juda. De Judeeërs die de rechtmatige troonopvolger van 
David (Jezus) volgden, waren de enige stamleden die in Juda bleven. Zij 
die in opstand kwamen tegen de Koning werden uit hun volk 
weggesneden. De “goede vijgen" (Jer. 24) bleven in Juda, terwijl de 
“slechte vijgen" werden afgesneden. 


Daarom zei Paulus in Rom. 2:28, 29 dat de ware "Joden" (d.w.z. 
Judeeërs, of leden van de stam) degenen waren die het Nieuwe 
Verbond met zijn “teken”, de besnijdenis van het hart, hadden 
aanvaard. Omgekeerd waren zij die in het Oude Verbond bleven met 
zijn “teken” van fysieke besnijdenis GEEN Joden. 


De Kerk was dus Juda. Het verving Juda niet. Zij was Juda vanaf het begin. 
Op dit volk werden takken uit vele andere volken geënt, maar het bleef 
een vijgenboom met als wortel het nageslacht van David (Openb. 5:5). 
Deel uitmaken van de Kerk is geen kwestie van raciale genealogie, maar 
van nationaal burgerschap. Burgerschap komt door geloof, gevolgd 
door de formele ceremonie die bekend staat als de doop, waardoor 
mensen sterven aan oude nationaliteiten en leven naar de nieuwe. 


Wie in Christus gelooft en zijn offer voor de zonde en zijn recht op de 
troon van David aanvaardt, krijgt een burgerschap in de stam Juda die 
door Jezus Christus wordt geregeerd. Het is geen genealogische 
kwestie, maar een kwestie van wettig burgerschap in de stam Juda. 


In fase twee vereist het Israëlitisch worden het aanvaarden van Christus 
in Zijn tweede aardse zending, wanneer Hij komt als Jozef de Israêliet. 
Jezus moet twee keer komen om de scepter van Juda te verenigen met 
het geboorterecht van Jozef. Bij Zijn tweede komst is Hij “bekleed met een 
in bloed gedoopt kleed" (Openb. 19:13). Dit identificeert Hem als Jozef (Gen. 
37:31). Voor een volledige studie over dit onderwerp, zie mijn boek, The 


Laws of the Second Coming. 


Een Israëliet worden is een overwinnaar worden. Dit gaat verder dan 
eenvoudige rechtvaardiging door geloof. Terwijl gelovigen burgers van 
het Koninkrijk zijn, zijn de overwinnaars heersers in het Koninkrijk. Net 
zomin als geloof gebaseerd is op iemands genealogie, is genealogie 
vereist om een overwinnaar te worden. Het is een kwestie van karakter 
en gelijkgezindheid met Christus, niet het vermogen om je genealogie te 
herleiden tot een bepaalde man of stam. 


In de ogen van God is de Kerk in het algemeen Juda, terwijl de 
overwinnaars van Israël zijn. Geen van beide groepen is “heiden” in de 
gebruikelijke zin van het woord. Men kan zich niet beroepen op 
genealogie in de stam van Juda om aanspraak te maken op burgerschap 
in het Koninkrijk. Evenmin kan men aanspraak maken op genealogie in 
Israël als basis voor heerserschap. Beide categorieën zijn nu gebaseerd 
op de relatie met Jezus Christus alleen. 


Als een raciale Jood het burgerschap in het Koninkrijk wil terugkrijgen, 
laat hem dan zijn geloof in Jezus Christus stellen. Als een ex-Israëliet van 
het ras uit de verstrooiing uit de gevangenschap wil komen en opnieuw 
het burgerschap in het Koninkrijk van God wil verwerven, laat ook hij 
dan zijn geloof in Jezus Christus stellen. Wij moeten allen door dezelfde 
deur gaan, want, zoals Paulus ons zegt, “er is geen onderscheid" (Rom. 
3:22). 


Als iemand verlangt te heersen in het Koninkrijk van God, laat hij dan 
zijn geloof vergroten, en verder gaan dan het rechtvaardigend geloof, 
en volledig instemmen met Christus en zijn plan voor de aarde. (Zie 


mijn boek, Hoe een overwinnaar te zijn.) 


De scheidingsmuur 


Dispensationalisten en christelijke zionisten hebben de scheidingsmuur 
die Joden van “heidenen” scheidde, herbouwd. De oude tempel in 
Jeruzalem had een muur in de buitenste voorhof die de Joodse mannen 
scheidde van de vrouwen en niet-joden. God heeft Mozes nooit 
opgedragen zo'n afscheiding in zijn tabernakel te bouwen, noch heeft 
God David of Salomo opgedragen zo'n muur in de tempel te bouwen. 


Het was een traditie van mensen, die de wet van God ongeldig maakte. 
Jezus kwam om deze scheidsmuur af te breken en beide groepen tot 
één geheel te maken. Paulus spreekt hierover in Ef. 2:14-22, 


14 Want Hijzelf is onze vrede, die beide groepen tot één geheel heeft 


gemaakt en de barrière van de scheidingsmuur heeft afgebroken … 
opdat Hij in Zichzelf de twee tot één nieuwe mens zou maken en aldus 


vrede zou stichten …8 want door Hem hebben wij beiden in één Geest 
toegang tot de Vader. *° U bent dus niet langer vreemdelingen en 
vreemdelingen, maar u bent medeburgers met de heiligen en behoort tot 
Gods huisgezin. 


Paulus beschrijft de ware tempel van God, die gebouwd is op het 
fundament van de apostelen en profeten, met Jezus Christus als 
hoeksteen. Als gelovigen worden wij gebouwd tot "één nieuwe mens" in 
Christus, waarbij de oude barrières van het traditionele jodendom 
worden opgeheven. Het doel van deze scheidsmuur was om één groep 
“uitverkoren” te maken boven de anderen. Het stond Joodse mannen 
toe dicht bij God te komen, maar hield vrouwen en niet-joden verder 
weg, alsof ze wilden zeggen dat ze God zouden verontreinigen door te 
dicht bij Hem te komen. 


Het christelijk zionisme steunt de herbouw van de oude tempel in het 
oude Jeruzalem. Met deze tempel - mocht God toestaan dat een 
dergelijk gebouw wordt voltooid - zou ook een scheidingsmuur worden 
herbouwd. Joden zouden een speciale plaats krijgen boven alle 
anderen, en een muur zou niet-joden (en christenen) op afstand 
houden van hun joodse Messias. Er zou niet langer "één nieuwe mens" 
zijn, maar twee - de ene inferieur aan de andere en zeker minder geliefd 
en minder bevoorrecht. Dit is het Dispensationalistische geloof over de 
voorwaarden van het Koninkrijk van God in het komende Tijdperk. 


Het is alsof Jezus deze scheidsmuur slechts tijdelijk heeft afgeschaft 
tijdens een zogenaamd “kerkelijk tijdperk", om hem vervolgens weer op 
te bouwen in het zogenaamde "joodse tijdperk" dat komen gaat. Wij 
worden geacht te geloven dat het idee van "één nieuwe mens" een luxe 
is van het huidige tijdperk, dat zal eindigen met de herinvoering van de 
Joodse mannentradities in een fysieke tempel in Jeruzalem, compleet 
met Levieten en dierenoffers, alles functionerend onder een herleefd 
Oud Verbond. 


Ik ben het hier ernstig mee oneens, gebaseerd op het boek Hebreeën. 


Hoofdstuk 9 


De vervoering 


De grootste hoop van het Dispensationalisme is de Opname van de 
(niet-Joodse) Kerk. Deze opvatting stelt dat geen enkele Jood zal worden 
opgenomen, maar dat zij tijdens de Grote Verdrukking op aarde zullen 
blijven. Dit is gebaseerd op het verkeerde idee dat de Joden alle twaalf 
stammen van Israël vertegenwoordigen die in Openbaring 7 worden 
genoemd. 


Sommigen zeggen dat de Opname zal plaatsvinden aan het begin van 
Daniëls 70e week; anderen zeggen dat deze in het midden van de week 
zal plaatsvinden; en weer anderen zeggen dat deze daarna zal 
plaatsvinden. Al deze opvattingen gaan natuurlijk uit van een Opname 
(verwijdering). Zij verschillen alleen van mening over de timing daarvan. 
Geen van hen begrijpt de tweede komst van Christus zoals geprofeteerd 
door de feestdagen van Israël. 


Israëls feestdagen waren verdeeld in twee delen. De voorjaarsfeesten 
(Pesach en Pinksteren) profeteerden van Christus' eerste werk op 
aarde; de najaarsfeesten (Trompetten, Verzoening, Loofhutten) 
profeteerden van de gebeurtenissen rond Zijn tweede komst. 


De Dispensationalisten hebben hun concept van de vervoering 
ontwikkeld zonder de profetische feestdagen te begrijpen. Daarom 
interpreteren zij veel uitspraken in het Nieuwe Testament, die een 
voorafgaande kennis van de feestdagen veronderstellen, verkeerd. 


De tweede komst van Christus is een van de belangrijkste thema's in 
zowel het Oude als het Nieuwe Testament. Het werd geprofeteerd in de 
wet en de profeten, en enkele van de belangrijkste patronen van Zijn 
komst werden vastgelegd onder Mozes, toen God neerdaalde op de 
Sinaï, en Mozes “vroeg in de morgen opstond" (Ex. 34:4) om Hem in de 
wolken op de berg te ontmoeten. 


De twee verschijningen van Christus worden opgedragen in Leviticus 14 
en 16 in de wetten van de twee vogels en de twee bokken, die alle 
Christus voorstellen. In Leviticus 14 vinden we dat er twee vogels 
(duiven) nodig zijn om melaatsen te reinigen. Melaatsheid is een soort 
langzame dood (sterfelijkheid), die niet door één vogel, maar door TWEE 
overwonnen wordt. De eerste wordt gedood, voorstellende de dood 
van Christus bij Zijn eerste komst; de tweede wordt gedoopt in het 
bloed van de eerste en losgelaten in het open veld (Lev. 14:5-7). 
Vandaar, Openb. 19:13 Christus in Zijn tweede verschijning voorgesteld 
die in het “veld” (d.w.z. de wereld, Matt. 13:38) wordt losgelaten, met 
Zijn kleed gedoopt in bloed. 


Evenzo vinden we in Leviticus 16 twee bokken nodig om de zonde te 
reinigen. De eerste wordt gedood, wat profeteert van Christus’ dood 
aan het kruis. De tweede wordt levend losgelaten in de woestijn 
(dezelfde betekenis als het “veld. 


Het staat dus buiten kijf dat de wet voorspelt dat Christus twee keer zal 
komen. De vraag is niet OF, maar HOE Hij zal terugkeren. Velen hebben 
ook geprobeerd uit te vinden WANNEER Hij zal terugkeren. 


Hoe de lentefeesten werden vervuld 


De belangrijkste details van Zijn komst zijn te vinden in de profetieën 
over de feestdagen van Israël. De feestdagen zijn verdeeld in twee 
delen: de lente- en herfstfeesten. Evenzo werden de dagelijkse offers 
verdeeld in ochtend- en avondoffers. Dit alles stelt twee kometen van 
Christus voor. 


De voorjaarsfeesten werden vervuld in Christus’ eerste komst. Hij stierf 
als het Pesachlam op het moment dat het volk de lammeren doodde op 
de middag van Abib 14 (of Nisan 14). Hij werd opgewekt uit de dood op 

de eerste zondag na Pesach, volgens Lev. 23:11, 


11 En hij [de hogepriester] zal de [gerst]schoof voor het aangezicht van de 
Heer zwaaien, opdat gij aangenomen wordt; op de dag na de sabbat zal 
de priester ermee zwaaien. 


Jezus werd opgewekt uit de dood terwijl het nog donker was, 
waarschijnlijk op het moment dat de nieuwe groep priesters in de 
tempel aankwam om hun taken voor de week uit te voeren. Zij moesten 
rond 3 uur 's nachts aankomen om het ochtendoffer voor te bereiden. 


De schoof werd gezwaaid rond de tijd van het ochtendoffer, rond het 
derde uur van de dag. Dat was het tijdstip waarop Jezus werd 
voorgesteld aan de Vader in de hemel. Hij moest na Zijn opstanding 
enkele uren wachten tot de hogepriester de schoof zwaaide, omdat dat 
de in de wet geprofeteerde tijd was voor Zijn presentatie als de "eerste 
vrucht” van de schepping (1 Kor. 15:23). 


Zeven weken na het zwaaien van de schoof werd in de tempel het 
tarweoffer van Pinksteren gebracht (Lev. 23:17). Ook dit werd geofferd 
op het derde uur van de dag, het tijdstip van het morgenoffer. Dit was 
het moment waarop het vuur uit de hemel neerdaalde en het offer van 
de harten van het volk aannam. Maar God bekrachtigde het offer dat in 
de tempel werd gebracht niet. In plaats daarvan daalde Hij neer op de 
discipelen in de bovenzaal en bekrachtigde hun ware “tarwe"-offer 


(Handelingen 2:1-3). 


De discipelen gingen de straat op en profeteerden in tongen, en 
sommigen dachten dat ze dronken waren. Petrus antwoordde in vers 
15 


15 Want deze mannen zijn niet dronken, zoals u veronderstelt, want het is 
pas het derde uur van de dag. 


Opnieuw zien we hoe belangrijk timing is. De wet had het tijdstip van de 
kruisiging voorspeld (halverwege de middag van de 14e Abib). Zij had 
het tijdstip van Zijn opstanding voorspeld (de komst van de nieuwe 
reeks priesters). Het had geprofeteerd van Zijn presentatie als de eerste 
vruchten op het derde uur van de dag. Het had geprofeteerd van de 
komst van de Geest op de Pinksterdag op het derde uur van de dag, 
terwijl de hogepriester een nieuw spijsoffer van tarwe offerde. 


Hoe de Herfstfeesten vervuld zullen worden 


Tegen de tijd dat we klaar zijn met het bestuderen van het verband 
tussen de voorjaarsfeesten en de gebeurtenissen in het Nieuwe 
Testament rond het doel van Christus’ eerste komst, zouden we een 
goed begrip moeten hebben van de geest van God en hoe de wet ook 
profeteert van Zijn tweede komst. De herfstfeesten (bazuinen, 
verzoening en het Loofhuttenfeest) profeteren van de gebeurtenissen 
van Zijn tweede komst. 


Trompetten 


Het bazuingeschal op de eerste dag van de zevende maand 
(Hebreeuwse kalender) profeteert van de opstanding van de doden. De 
Joden noemden deze dag traditioneel "De dag van het bazuingeschal", 
en zij gaan vaak naar begraafplaatsen om deze dag te herdenken, 
omdat zij lang begrepen hebben dat dit profeteert van de opstanding 
van de doden. 


Paulus vertelt ons in 1 Thess. 4:16 dat "de doden in Christus het eerst zullen 
opstaan.” Dit is de eerste gebeurtenis in de opeenvolging van 


gebeurtenissen die de Herfstfeesten vervullen. Paulus zegt ook in 1 Kor. 
15:52, 


52 in een ogenblik (atomos, een atomaire verandering), in een oogwenk, 
bij de laatste bazuin; want de bazuin zal klinken, en de doden zullen 
onvergankelijk worden opgewekt, en wij zullen worden veranderd. 


In die dagen werd op de bazuin geblazen om het begin van elke maand 
aan te geven, wanneer de getuigen bij zonsondergang de eerste 
maansikkel aan de horizon zagen. De eerste dag van de zevende maand 
was een speciale bazuin die “de laatste bazuin" werd genoemd, omdat 
het de laatste maand was van de oorspronkelijke Mozaïsche 
feestdagen. 


Wat het tijdstip van Christus' wederkomst betreft, lijkt Paulus in 1 Thess. 
4:16 dat de Heer zal “neerdalen uit de hemel" ten tijde van de 
opstanding - dat wil zeggen, wanneer op de bazuin wordt geblazen op 
de morgen van de eerste dag van de zevende maand. Als dat zo is, is er 
meer aan de "terugkeer" van Christus dan alleen Zijn nederdaling uit de 
hemel. Het Hoofd moet nog verenigd worden met het Lichaam, maar 
Hij kan dat niet doen voordat de levende heiligen veranderd zijn in hun 
atomen en onsterfelijk en onkreukbaar zijn gemaakt. 


Die verandering wordt voorspeld op de eerste Loofhuttendag, twee 
weken nadat op de bazuin van de opstanding is geblazen. Wij zullen het 
Loofhuttenfeest binnenkort bespreken. 


De eerste dag van de zevende maand, de dag van de Bazuinen, 
voorspelt dus de opwekking van de doden. Maar in tegenstelling tot 
veel moderne leer, hoeft niet alles op deze dag te gebeuren. Dit is 
slechts het begin van de gebeurtenissen in de eindtijd. 


De Grote Verzoendag 


Het bazuingeschal begon een 10-daagse tijd van inkeer en introspectie 
die zijn hoogtepunt bereikte op de Verzoendag op de 10e dag van de 7e 
maand. Wanneer de doden worden opgewekt, zullen velen zich 
bekeren, ook velen in de Kerk zelf, omdat veel christenen geschokt en 


bang zullen zijn wanneer zij zien dat de “vervoering” niet heeft 
plaatsgevonden - of misschien zullen zij veronderstellen dat die wel 
heeft plaatsgevonden, maar dat zij “achterbleven”. 


Hun eschatologie zal zeer snel moeten worden bijgesteld, want de 
levende heiligen zullen niet worden weggenomen op dezelfde dag dat 
de opstanding plaatsvindt. De wegvoering is gepland voor Loofhutten. 


Het Loofhuttenfeest (Booths) 


Vijf dagen na de Verzoendag begint het Loofhuttenfeest (7/15). Het 
duurt een volle week en eindigt met een slotceremonie op de achtste 
dag (7/22). Dit feest profeteert van de “verandering” die zal plaatsvinden 
in de lichamen van hen die leven aan het einde van het tijdperk. Paulus 
zegt in 1 Kor. 15:51, 


s1 Zie, ik vertel u een geheim: wij zullen niet allen slapen, maar wij zullen 
allen veranderen. 


De “verandering” zal plaatsvinden op de eerste dag van Loofhutten. 
Deze verandering van sterfelijkheid naar onsterfelijkheid en van 
corruptie naar onvergankelijkheid zal de levenden in staat stellen zich te 
verenigen met hen die twee weken eerder uit de doden zijn opgewekt. 
Op dat moment zullen zij hetzelfde soort “vlees” hebben, want het zal 
geestelijk vlees zijn. De twee groepen kunnen niet verenigd worden 
totdat zij hetzelfde lichaam hebben. 


Dit is ook de tijd van de geboorte van het “Mensenkind”, dat is “Christus 
in u, de hoop der heerlijkheid" (Kol. 1:27). Gelovigen worden door de 
Heilige Geest met Christus bevrucht, volgens hetzelfde patroon als Jezus 
en zijn moeder. Maria werd bevrucht door de Heilige Geest (Lucas 1:35), 
waardoor Jezus het product is van een hemelse Vader en een aardse 
moeder. 


Hij was dus zowel Zoon van God als Zoon des mensen, met twee 
ouders. Dit was nodig om de wet te vervullen door Hem heerschappij te 
geven over hemel en aarde. 


Zo is het ook met de gelovigen in Christus, want wij zijn mede- 
erfgenamen met Hem (Rom. 8:17). Het grote geheim (“mysterie") van de 
Kerk is “Christus in u“ (Kol. 1:27). Dat heilige zaad in ons is de geestelijke 
foetus met een hemelse Vader en een aardse “moeder”. In die zin 
maken wij allen deel uit van het Bruidsgezelschap, of wij nu man of 
vrouw zijn in de natuur. 


Wanneer wij het feest van het Pascha beleven (rechtvaardiging), worden 
wij doordrenkt door de Geest. Pinksteren voorspelde de groei van het 
kind (heiliging). Loofhutten profeteerde van zijn geboorte, en de achtste 
dag van Loofhutten profeteerde van zijn "besnijdenis" en presentatie 
aan God, die volgens de wet op een achtste dag moet plaatsvinden. 


Dit heilige zaad, “Christus in u“, is niet Jezus Christus zelf. Het is een 
nieuwe generatie, “een nieuwe schepping" (2 Kor. 5:17). Het is een 
verlengstuk van Christus, want het is zijn lichaam. Maar het is ook “ons”, 
want het is “de echte jij". Wij worden als het ware die volgende 
generatie. Onze “natuurlijke mens", zoals Rachel, "sterft" in het 
kraambed (Gen. 35:18), en wij nemen een nieuwe vorm van bestaan 
aan, onsterfelijk, onkreukbaar, vervolmaakt en compleet. 


Wanneer de levende heiligen worden veranderd en het Mensenkind tot 
volle geboorte wordt gebracht op de eerste dag van Loofhutten, zullen 
zij hetzelfde soort volmaakte lichaam genieten dat de doden al twee 
weken eerder hadden ontvangen bij het blazen op de bazuin. Op dat 
moment zullen zij in perfecte harmonie worden verenigd tot één 
Lichaam. 


Dit Lichaam blijft echter onvoltooid totdat het Hoofd met het Lichaam 
verenigd is. Het Hoofd kan zich niet met het Lichaam verenigen totdat 
het Lichaam zelf als één geheel is verenigd, en daarom moet de 
vereniging van het Hoofd met het Lichaam plaatsvinden in het midden 
van Loofhutten. Dit moet gebeuren tussen de eerste dag en de achtste 
dag, wanneer deze Nieuwe Schepping Mens (die zowel Hoofd als 
Lichaam heeft) aan de Vader moet worden voorgesteld in zijn 
volmaakte staat. 


Het midden van Loofhutten 


De vereniging van het Hoofd met het Lichaam zal volgens mij ergens 

tussen de eerste en de achtste dag van Loofhutten plaatsvinden. Het 
bijbelse patroon voor deze gebeurtenis wordt getoond in Johannes 7, 
het enige verslag waarin Jezus het Loofhuttenfeest houdt. We lezen in 
Johannes 7:2, 


2 Het feest van de Joden, het Loofhuttenfeest, stond voor de deur. 


Jezus vertelde de discipelen om voor Hem uit naar Jeruzalem te gaan in 
verzen 6-8, 


6 Jezus zei daarom tot hen: “Mijn tijd is nog niet gekomen, maar uw tijd is 
altijd opportuun 8 Ga zelf op naar het feest; Ik ga niet op naar dit feest, 
want Mijn tijd is nog niet geheel gekomen.” 


Maar toen Hij de discipelen vooruit had gestuurd, ging Hij in het geheim 
naar het feest. We lezen in Johannes 7:10-14, 


10 Maar toen zijn discipelen waren opgegaan naar het feest, ging Hij zelf 
ook op, niet in het openbaar, maar als het ware in het geheim. ‘** Maar 
toen het nu midden in het feest was, ging Jezus de tempel binnen en 
begon te onderwijzen. 


Dit zeer profetische verhaal geeft ons de timing van Zijn tweede komst. 
De “tempel” is het lichaam van Christus (1 Kor. 3:16). Hoewel Hij “komt” 
vóór zijn verschijning in de tempel, blijft het “geheim” tot het midden 
van het Loofhuttenfeest. Dit profeteert, geloof ik, van het feit dat Jezus 
Christus zal “komen” aan of voor het begin van Loofhutten, maar niet in 
contact zal zijn met zijn discipelen (de ware tempel) tot het midden van 
het feest. 


In het verhaal in Johannes 7 moest Hij zich een tijd van de discipelen 
afzonderen om zich midden in het feest weer bij het Hoofd en het 
Lichaam te voegen. Dus ook bij de tweede komst van Christus kan het 
Hoofd zich niet bij het Lichaam voegen voordat het hele Lichaam "één 
vlees" is gemaakt op de eerste Loofhuttendag. Hij moet zich bij hen 
voegen vóór de achtste dag waarop het volledige Lichaam aan de Vader 
moet worden voorgesteld. Daarom komt Hij midden in het feest. 


De achtste dag van Loofhutten 


De “nieuwe mens" mag pas op de achtste dag aan de Vader worden 
voorgesteld. Deze wet staat in Exodus 22:29 en 30, 


29 U zult het offer van uw oogst en uw oogst niet uitstellen. De 


eerstgeborene van jullie zonen zullen jullie aan Mij geven. 3° Gij zult 
hetzelfde doen met uw ossen en met uw schapen. Het zal zeven dagen bij 


zijn moeder zijn; op de achtste dag zult gij het Mij geven. 


De “geboorte” van deze gezamenlijke Zoon vindt plaats op de eerste 
dag van Loofhutten. De presentatie van deze gezamenlijke Zoon vindt 
plaats op de achtste dag, volgens de wet (hierboven). Elke presentatie van 
zonen aan de Vader kan alleen plaatsvinden op de achtste dag. Na Zijn 
geboorte werd Jezus op de achtste dag aan de tempel voorgesteld 
(Lucas 2:21). Na Zijn opstandingsgeboorte moest Jezus Zichzelf aan de 
Vader presenteren op de dag na de sabbat (Lev. 23:11), tegenwoordig 
algemeen bekend als “Paaszondag" Het was de achtste dag. 


Evenzo moet, wat de gezamenlijke Zoon betreft, de presentatie 
plaatsvinden op de achtste dag van Loofhutten, en daarom zijn er acht 
dagen verbonden aan Loofhutten (Lev. 23:39). Dus ook in het verhaal in 
Johannes 7:37-39 profeteerde Jezus van het glorievuur van God dat op 
de achtste dag van Loofhutten zou komen. 


37 Op de laatste dag, de grote dag van het feest, stond Jezus en riep uit: 
“Als iemand dorst heeft, laat hij tot Mij komen en drinken. 38 Wie in Mij 


gelooft, zoals de Schrift zegt, uit zijn binnenste zullen stromen van levend 
water vloeien.” 3? Maar dit sprak Hij van de Geest, die zij die in Hem 
geloofden zouden ontvangen; want de Geest was nog niet gegeven, omdat 
Jezus nog niet verheerlijkt was. 


Sommigen menen dat de grote dag van het feest de zevende dag van 
Loofhutten was. Andere geleerden zeggen dat het de achtste dag is. De 
kwestie is opgelost als we begrijpen dat het voorspelt dat de 
heerlijkheid van God wordt geopenbaard door de zonen van God. Dit 
wordt voorspeld in Leviticus 9 als zijnde op de achtste dag. Het staat in 
het verhaal van de priesterwijding in Leviticus 8 en 9. God vertelde 
Aaron en zijn zonen in Lev. 8:35 tot 9:1, 


35 En bij de deur van de tent der samenkomst zult gij zeven dagen lang 
dag en nacht blijven en de opdracht des Heren onderhouden, opdat gij 
niet sterft, want zo is het mij geboden. 36 Aldus deden Aaron en zijn zonen 


alles wat de Here door Mozes geboden had. * Nu gebeurde het op de 
achtste dag dat Mozes Aaron en zijn zonen en de oudsten van Israël riep. 


De priesters in die tijd werden dus zeven volle dagen gewijd en kwamen 
dan op de achtste dag uit de tabernakel. De belangrijkste gebeurtenis 
van de achtste dag wordt uitgedrukt in Lev. 9:4, “want vandaag zal de Heer 
aan u verschijnen [zich openbaren]. Vers 6 voegt aan deze openbaring 
toe: “de heerlijkheid van de Heer kan aan u verschijnen.” De eigenlijke 
vervulling staat in vers 24, 


24 Toen kwam er vuur uit voor het aangezicht van de Heer en verteerde 
het brandoffer en de delen van het vet op het altaar; en toen het hele volk 


het zag, schreeuwden zij en vielen op hun aangezicht. 


Zo werd het vuur (de heerlijkheid) van de Heer aan het hele volk 
geopenbaard, en “het hele volk zag het". Dit profeteert van de resultaten 
van de manifestatie van de Zonen Gods na hun presentatie op de 
achtste dag. Daarom geloof ik dat de priesters van God een volle zeven 
dagen aan God gewijd moeten zijn voordat zij op de achtste dag worden 
geopenbaard. Vandaar dat Jezus' profetie in Johannes 7:37-39 over de 
laatste grote dag van het feest, profeterend van de uitstorting van de 
Geest, van toepassing is op de achtste dag van Loofhutten. 


Priesters van Levi en van Melchizedek 


In onze tijd heeft God natuurlijk een nieuwe orde van priesters van 
Melchizedek opgewekt, en toch is het patroon onder Mozes een 
profetisch type dat vandaag van toepassing is. Het priesterschap van 
Melchizedek is niet gebonden aan genealogie, zoals het Levitische 
priesterschap. Men moest van Levi zijn (en specifiek van Aaron) om tot 
dat priesterschap te behoren. Maar Jezus was van Juda. Hij was niet 
gekwalificeerd als priester van Levi, maar Hij was zeker gekwalificeerd 
als Hogepriester van de orde van Melchizedek (Hebr. 5:6). 


Velen denken tegenwoordig dat Jezus terugkeert om Hogepriester te 
zijn van een tempel in Jeruzalem, waar Levitische priesters de dagelijkse 
offers zullen brengen en God zullen dienen op een manier van het 
Oude Verbond. Maar de wet verbiedt een Judahiet om Hogepriester van 


de Aäronitische Orde te zijn. Jezus komt als Hogepriester van een heel 
andere orde die voorafgaat aan de orde van Levi. Hij zal Hogepriester 
zijn van een nieuwe gezamenlijke Tempel, waarvan wij “levende stenen" 
zijn (1 Petrus 2:5). 


Deze tempel is van het nieuwe Jeruzalem, niet van de oude stad. Het is 
de Stad van Vrijheid, niet van Bondage (Gal. 4:25, 26). Het is een Nieuwe 
Verbondsstad, niet behorend tot het Oude Verbond, die een Nieuw 
Verbondslabel krijgt. 


En zo worden de “priesters van God en van Christus" genoemd in Openb. 
20:6 geen priesters van Levi, maar van Melchizedek. Men hoeft geen 
bepaalde genealogie te hebben om in aanmerking te komen voor dit 
priesterschap. De heersers in het komende Loofhuttentijdperk zijn geen 
Joodse priesters (zoals sommigen hebben geleerd), maar zijn de 
overwinnaars van alle voorbije tijdperken, ongeacht hun genealogie. 
(Zie Hebreeën 7:3.) 


Leviticus 21:17 eist dat de priesters niet gehandicapt zijn. 


17 Spreek tot Aäron en zeg: “Niemand van uw nageslacht in al hun 
geslachten die een gebrek heeft, zal naderen om het brood van zijn God 
te offeren.” 


Onder het Oude Verbond konden de Levitische priesters God niet 
dienen als zij lichamelijke gebreken hadden. Onder het Nieuwe Verbond 
kunnen de Melchizedek priesters God niet dienen met enige geestelijke 
gebreken. 


De Nieuwe Schepper is het collectieve Lichaam van Christus dat 
genezen is van alle gebreken door de opstanding of door het 
Loofhuttenfeest. Deze Nieuwe Mens is ook een collectieve Priester, 
zoals we lezen in Openb. 20:6"zij zullen priesters van God en van Christus zijn 
en met Hem duizend jaar regeren” 


Dit Priesterlijk Lichaam moet zonder gebreken zijn, met al zijn 
lichaamsdelen, om in aanmerking te komen voor het Melchizedeks 
priesterschap. De dode overwinnaars zijn de eersten die genezing van 
de dood vinden wanneer zij bij het geluid van de bazuin uit de dood 


worden opgewekt. De levende overwinnaars vinden twee weken later 
op de eerste dag van Loofhutten genezing van de dood (sterfelijkheid). 


Deze twee groepen kunnen dan samengevoegd worden als dit Lichaam 
samenkomt. Het Hoofd komt dan in het midden van het feest om het 
Lichaam compleet te maken in al zijn lichaamsdelen. Pas dan komt deze 
Nieuwe Schepper in aanmerking als priester van God in de orde van 
Melchizedek of om op de achtste dag als Zoon te worden voorgesteld. 
Dit is het patroon aan het einde van Leviticus 8 en heel hoofdstuk 9. 
Dan wordt de heerlijkheid van God geopenbaard. 


Het behoeft geen betoog dat de “Nieuwe Schepping" geen “heidense” 
Kerk is, maar alle ware gelovigen omvat. Joodse gelovigen zullen niet 
worden uitgesloten, noch zullen zij als een aparte groep “op aarde 
blijven". 


The Catching Away 


In 1 Thess. 4:17 spreekt Paulus over "opgenomen" of "weggenomen" 
worden. Het Griekse woord is harpazo. De term “vervoering” komt van 
de Latijnse vertaling van dit woord: rapto. 


16 Want de Heer zelf zal uit de hemel neerdalen met een schreeuw, met de 
stem van de aartsengel, en met de bazuin van God, en de doden in 
Christus zullen het eerst opstaan. 1? Dan zullen wij, die leven en 
overblijven, samen met hen worden opgenomen [Grieks: harpazo; Latijn: 
rapto] in de wolken om de Heer in de lucht te ontmoeten; en zo zullen wij 
altijd met de Heer zijn. 


De Griekse term harpazo wordt in Handelingen 8:39 gebruikt voor de 
verplaatsing van Filippus van de ene plaats naar de andere. Natuurlijk 
verliet Filippus de aarde niet, maar hij had wel een kortstondige 
ervaring die tijd en ruimte oversteeg. Het was zeker een geestelijke 
ervaring, die natuurkundigen een “hyperdimensionale reis" zouden 
noemen. Dat wil zeggen, iemand kan de aardgebonden dimensie van 
tijd en ruimte verlaten, naar een hemelse of geestelijke dimensie gaan, 
en dan op elk moment van de tijd en op elke plaats in de ruimte 
terugkeren. 


Filippus’ ervaring was ongetwijfeld profetisch voor de wegvoering die 
wordt voorspeld door het Loofhuttenfeest. In feite wordt wat men “de 
vervoering” noemt, nauwkeuriger gedefinieerd en beschreven door het 
Loofhuttenfeest. Zie voor een uitgebreidere studie hierover mijn boek 


De vervoering in het licht van Loofhutten. 


Paulus gebruikt de term harpazo in 2 Kor. 12:4, waar hij zegt dat hij 
“werd opgenomen in het paradijs" in een geestelijke ervaring. De andere 
keer dat het woord wordt gebruikt is in Openb. 12:5waar het kind “werd 
opgenomen tot God en zijn troon”. 


Filippus ging niet “naar de hemel", maar werd op aarde van de ene 
plaats naar de andere gebracht. Paulus werd opgenomen in het 
paradijs, maar zijn fysieke lichaam verliet de aarde waarschijnlijk niet. 
De met de zon beklede vrouw baarde de Zoon die werd opgenomen op 
de troon (positie van heerschappij). 


Tenslotte zegt Paulus dat zij die leven en overblijven, zullen worden 
opgenomen om de Heer in de lucht te ontmoeten (1 Thess. 4:17). Het is 
moeilijk te bewijzen wat er dan precies zal gebeuren, maar omdat het 
om meer gaat dan alleen de doden die worden opgewekt, moet het een 
gebeurtenis zijn die plaatsvindt tijdens het Loofhuttenfeest. Het lijkt het 
meest waarschijnlijk dat dit verwijst naar de presentatie van de Zonen 
op de achtste dag van Loofhutten. 


Met andere woorden, 1 Thess. 4:16-17 gericht op de eerste en de 
laatste gebeurtenis in de reeks van de vervulling van feestdagen. 
Opstanding en presentatie van de Zonen is alles wat Paulus hier noemt. 
Het is geenszins een volledige verhandeling over het onderwerp. Paulus 
zegt NIET dat zowel de opstanding als de “opneming” van de levende 
heiligen op hetzelfde moment moeten plaatsvinden. Hij geeft ons slechts 
de volgorde van de gebeurtenissen. Wij weten uit de wet dat het hele 
tijdsbestek drie weken zal duren, net zoals er iets meer dan zeven 
weken nodig waren om alle profetische gebeurtenissen van Pesach tot 
Pinksteren te vervullen. 


De beschrijving komt uit Exodus 


Paulus’ beschrijving in 1 Thess. 4:17 is gebaseerd op het beeld van 
Mozes die de berg bestijgt in het boek Exodus. Mozes beklom de berg 
acht keer, waarbij hij de laatste keer terugkeerde met een gezicht dat 
gloeide van de goddelijke aanwezigheid (Ex. 34:35). Deze ervaring werd 
daarna herdacht als de achtste Loofhuttendag. 


Er was "een dikke wolk op de berg" (Ex. 19:16), “omdat de Here in vuur op de 
berg neerdaalde" (Ex. 19:18). Het volk moest zich voorbereiden op "de 
derde dag" (d.w.z. na 2000 jaar) waarop zij op de berg voor God moesten 
verschijnen. 


Natuurlijk was het volk zelf te bang om God te benaderen (Ex. 20:18-20), 
dus Mozes was de enige die de patronen van de ontmoeting met de 
Heer in de lucht en in de wolken vervulde. De laatste tocht op de berg is 
het belangrijkste patroon van deze “vervoering”. Vers 4 zegt: “Mozes 
stond 's morgens vroeg op en ging naar de berg Sinaï.” Dit profeteert van de 
opstanding en het opstijgen om de Heer te ontmoeten. Vers 5 gaat 
verder, 


5 En de Heer daalde neer in de wolk en stond bij hem terwijl hij de naam 
van de Heer aanriep. 


Een ander belangrijk detail is het feit dat Mozes hier de wet kreeg. Bij 
een vorig bezoek had hij de tafelen der wet gekregen, maar toen hij 
terugkeerde en zag dat Israël het gouden kalf aanbad, brak hij die 
tafelen (ex. 32:19). Dus later herschreef God dezelfde wet een tweede 
keer, profeterend van de tweede wet die wordt gegeven bij de tweede 
komst van Christus. Het profeteert van de tijd dat de wet op ons hart 
geschreven is, zodat hij niet gebroken wordt. Dit gebeurt door het 
Nieuwe Verbond. 


Christus ontmoeten in de lucht 


Het is ook belangrijk dat we het doel begrijpen van de ontmoeting met 
de Heer in de lucht. Het Griekse woord dat Paulus gebruikt is apantesis, 
wat specifiek een woord is dat gebruikt wordt om welkomstdelegaties 
te beschrijven die uitgaan om bezoekende hoogwaardigheidsbekleders 
te ontmoeten. Bijvoorbeeld, in Mattheüs 25:1 gingen de maagden uit 


“om de bruidegom te ontmoeten". Het verhaal laat zien dat zij de 
bruidegom verwelkomden en niet werden geacht terug te keren naar 
het huis van de bruidegom. Hij verwelkomde hen niet. Zij 
verwelkomden hem. 


Het woord wordt opnieuw gebruikt in Handelingen 28:15 toen de 
broeders uit Rome Paulus tegemoet kwamen toen hij naar Rome werd 
gebracht. 


15 En de broeders, toen zij over ons hoorden, kwamen van daar tot aan de 
Markt van Appius en de Drie Herbergen om ons tegemoet te komen 
[apantesis]; en toen Paulus hen zag, dankte hij God en vatte moed. 


Nogmaals, de broeders in Rome beschouwden Paulus als een 
bezoekende hoogwaardigheidsbekleder, en eerden hem door hem te 
komen “ontmoeten”. Op geen enkel moment overwoog iemand om met 
Paulus terug te keren naar Jeruzalem. 


Ook toen Paulus de term apantesis gebruikte in 1 Thess. 4:17, bedoelde 
hij niet te impliceren dat de heiligen Christus in de lucht zouden 
ontmoeten en dan met Hem naar de hemel zouden terugkeren. De 
Heer daalt hier af naar de aarde, en de heiligen gaan Hem tegemoet om 
Hem met de Hem toekomende eer naar de aarde te begeleiden. 


Zij ontmoeten Hem in “de lucht” in tegenstelling tot onder de grond. De 
kracht hiervan is dat zij uit de dood zijn opgewekt om Hem in de lucht te 
ontmoeten. Omdat Paulus ook zegt dat zij Hem “in de wolken” zullen 
ontmoeten, denken wij gewoonlijk dat dit hoog boven het 
aardoppervlak moet plaatsvinden. Maar het Griekse woord is aer, 
waarvan wij ons Engelse woord lucht krijgen. Het woord wordt gebruikt 


in Handelingen 22:23, 


23 En terwijl zij schreeuwden en hun mantels afwierpen en stof in de 
lucht wierpen. 


Evenzo zegt Paulus dat zijn levensdoel niet was als een schaduwbokser 
die “in de lucht slaat” (1 Kor. 9:26). De term moest worden begrepen in 
tegenstelling tot ondergronds, de plaats van de doden. 


Door te spreken over “wolken” gebruikte Paulus de terminologie van 
het tafereel dat beschreven wordt in het boek Exodus, toen God 
neerdaalde op de Sinaï en een wolk de berg omringde. Exodus 19:9 
Zegt, 


9 En de Heer zei tegen Mozes: “Zie, Ik zal tot u komen in een dikke wolk, 
opdat het volk hoort wanneer Ik met u spreek en ook voor altijd in u 
gelooft.” 


Later lezen we in Exodus 24:18, 


18 En Mozes ging midden in de wolk toen hij de berg opging; en Mozes 
was veertig dagen en veertig nachten op de berg. 


Hoewel het waar is dat Mozes de berg opging in de wolk, is het 
evenzeer waar dat hij de aarde zelf nooit heeft verlaten. Het Griekse 
woord voor "wolk" is nephele, van de wortel nephos. Vine's Expository 
Dictionary of New Testament Words geeft de betekenis ervan, 


“betekent een bewolkte, vormeloze massa die de hemel bedekt. Vandaar, 
metaforisch, van een dichte menigte, een menigte. Heb. 12:1" 


Het kan natuurlijk fysieke wolken betekenen, maar de Bijbel gebruikt 
het vaak op een metaforische manier. Heb. 21:1 gebruikt de term om te 
verwijzen naar “zo'n grote wolk [menigte] van getuigen die ons omringt”. 


Jezus getuigde aan Kajafas en het Sanhedrin in Matt. 26:64 dat Hij zou 
komen “op de wolken des hemels". Tegelijkertijd zou Hij gezien worden 
“zittend aan de rechterhand van de macht". Het blijkt dat de grote wolk van 
getuigen nu al met Hem in de hemelse gewesten zit (Ef. 2:6), en vanuit 
deze machtspositie komt Hij op de “wolken” van de hemel. Is dit 
letterlijk of metaforisch? Ik weet niet of het er uiteindelijk toe doet, maar 
het lijkt me meer een metafoor die spreekt over de manifestatie van de 
zonen van God. Christus komt op hen - de wolken - omdat Hij het Hoofd 
is dat zich met het Lichaam heeft verbonden. 


Maar ongeacht onze interpretatie is het goddelijke plan niet dat de 
heiligen naar de hemel gaan om bij Hem te wonen, maar dat Christus 
naar de aarde komt om bij de mensen te wonen. Openb. 21:3 zegt: "Zie, 
de tabernakel Gods is onder de mensen, en Hij zal onder hen wonen.” 


De tweede komst van Christus is verbonden met de herfstfeesten. De 
opstanding van de doden komt eerst op het feest van Trompetten. Dan 
zullen de levende overwinnaars worden veranderd in onsterfelijkheid 
op de eerste dag van Loofhutten. Hun Hoofd zal komen en zich met het 
Lichaam verenigen in het midden van Loofhutten, zodat de Nieuwe 
Schepper op de achtste dag aan de Vader kan worden voorgesteld, 
zoals de wet gebiedt. 


Dan zullen zij op dezelfde dag (aardse tijd) worden geopenbaard als 
zonen van God aan de rest van de mensen op aarde, en het Koninkrijk 
van God zal snel beginnen te groeien naarmate de mensen Christus in 
hen zien en ernaar verlangen dezelfde ervaring binnen te gaan. Spoedig 
zullen alle volken komen om Zijn wegen te leren kennen (lesaja 2:2-4en 
het grootste tijdperk van wereldevangelisatie zal beginnen. 


Conclusie 


De Dispensationalisten ontwikkelden dit idee van de "vervoering" in de 
jaren 1800, zonder de feestdagen van Israël te begrijpen en hoe deze 
voorspelden over de beide wederkomsten van Christus. Zij probeerden 
het in te passen in het tijdsbestek van Daniëls 70e week, waarvan zij 
geloofden dat die een toekomstige vervulling zou hebben. 


Zij identificeerden deze 70e week met de Grote Verdrukking, waarin een 
Antichrist zou opstaan aan het begin of in het midden van de 
Verdrukking. 


Zij namen aan dat de Joden Israël waren en dat God hen zou 
verzamelen in Palestina, waar de antichrist een tempel zou oprichten in 
het oude Jeruzalem. Zij veronderstelden ook dat de “heidenen” op een 
gegeven moment van de aarde zouden worden weggenomen, zodat de 
Joden onder de Antichrist verdrukking zouden lijden. Maar dan zou 
Jezus op het laatste moment komen, nadat alle Joden op 144.000 na 
gedood waren, en dat wanneer zij Jezus zagen komen, zij Hem dan 
zouden herkennen en hun geloof in Hem zouden belijden. 


Dan zouden zij, als beloning voor hun geloofsbelijdenis op het laatste 
moment, posities krijgen als heersers over de "heidenen". Er is geen 
vereiste om een overwinnaar te zijn, of om het karakter van Jezus 
Christus te leren kennen als kwalificatie voor het heerserschap. De 
enige kwalificatie is een genealogische Jood (of Israëliet, zoals zij 
veronderstellen) te zijn. Het is alsof de grote scheidsmuur in de tempel 
vandaag wordt herbouwd, en dat niet-joden tweederangsburgers zullen 
zijn in het Koninkrijk. Het is alsof Jezus de scheidingsmuur slechts voor 
korte tijd heeft afgebroken, maar dat deze opnieuw zal worden 
opgebouwd in een toekomstig Joods Tijdperk. 


Alsof dat nog niet genoeg is, geloven zij dat de dierenoffers opnieuw 
zullen worden ingesteld, waardoor het bloed van Christus een tijdelijke 
oplossing zal zijn voor heidenen gedurende de periode tussen de 69e 
en 70e week van Daniël. 


Zij geloven dat het oude Jeruzalem, dat Paulus “Hagar” noemt, de 
belofte van God zal voortbrengen. Zij geloven dat de “vijgenboom” die 
Jezus vervloekte opnieuw vruchten zal dragen, hoewel Jezus zei dat het 
Koninkrijk van God van hen zou worden afgenomen en gegeven aan 
een volk dat de vruchten van het Koninkrijk voortbrengt. 


Al deze dingen zijn gebaseerd op het meest fundamentele idee dat 
Daniëls 70e week werd losgekoppeld van de eerste 69 weken en in de 
verre toekomst werd geplaatst. Er is absoluut geen bewijs voor deze 
veronderstelling, en zij is gebaseerd op een gebrek aan historische 
kennis over het tijdstip van Jezus' geboorte, bediening en kruisiging. 


De geschiedenis bewijst dat Daniëls Zeventig Weken begonnen in 458 
voor Christus en eindigden in 33 na Christus. De geschiedenis bewijst 
dat Jezus werd geboren in september van 2 voor Christus, en dat Hij 30 
jaar oud was in september van 29 na Christus toen de Schrift zegt dat 
Hij begon te prediken. 


Zijn bediening besloeg de laatste helft van Daniëls 70e week. Die week 
werd niet uitgesteld tot een toekomstige tijd. Jezus diende tijdens die 
jarenweek. De week eindigde in de eerste maand van het Hebreeuwse 
jaar precies 70 weken (490 jaar) nadat het decreet van Artaxerxes Ezra 
de opdracht had gegeven naar Jeruzalem te gaan om een offer te 


brengen (Ezra 7:9). Jezus bracht vervolgens het grotere offer van 
Zichzelf in Jeruzalem in dezelfde maand 490 jaar later. 


Het moest 490 jaar later gebeuren, omdat God verplicht was de natie 
“zeventig maal zeven" of 490 maal te vergeven (Matt. 18:22), volgens 
Jezus' gelijkenis. God vergaf de natie eenmaal per jaar op de 
Verzoendag, en Zijn verplichting om te vergeven eindigde pas in het jaar 
33 na Christus. 


Als eenmaal is vastgesteld dat Daniëls Zeventig Weken in 33 na Christus 
afliepen met het offer van Jezus Christus, het Lam van God, dan 
verdwijnt de hele theorie van het Dispensationalisme en haar 
tweelingzus, het Christelijk Zionisme, in een rookwolk. Alle 
onschriftuurlijke theorieën over Levitische priesters met dierenoffers en 
fysieke tempels in Jeruzalem storten ineen door hun eigen gewicht. 
Geen van deze ideeën van het Oude Verbond kan het licht van het Boek 
Hebreeën doorstaan. 


Wanneer men vele jaren geïndoctrineerd is geweest in deze valse 
veronderstellingen van eschatologie, is het moeilijk onze gedachten te 
herbedraden en de waarheid van de Schrift opnieuw te leren. Wij 
verwachten dat mensen van andere godsdiensten grote veranderingen 
in hun denken aanbrengen, maar wij verwachten niet dat wij zelf 
soortgelijke veranderingen moeten aanbrengen. 


De plaats om te beginnen is het bestuderen van de feestdagen en het 
leren van de basisgeschiedenis van Daniëls Zeventig Weken. Deze twee 
dingen zullen het meest nuttig zijn om de fundamenten van de 
eschatologie te herstellen, zodat het boek Hebreeën uit de vuilnisbak 
wordt gehaald en weer een prominente plaats krijgt. 


Aanbevolen aanvullende lectuur voor een beter begrip: Hebreeën: 
Immigratie van het Oude Verbond naar het Nieuwe. 


